zile - paradisul - nu a fost înțeles ca un tărâm al abundenței, dar ca o stare suprasensibilă complet opusă celei pământești Reorientarea conștiinței publice de la valorile pământești în aceasta și m spre lumea ideală și suprasensibilul a fost realizat de religiile lumii Cealaltă lume nu este localizată pur și simplu în cel ceresc sfere - pătrunde întregul univers (lumea lui Dumnezeu), este un prototip al lumii vizibile și controlează ei în fața unei zeități Pământul oamenilor din noul sistem cosmologic se dovedește a fi nu doar un mijloc o zonă de spațiu, dar o arenă de luptă între lumile „păcătoase”, trupești și spirituale, „orașul pământului” și „orașul lui Dumnezeu” pentru fiecare suflet uman (vezi mitologia creștină) Suflet care aspiră la Dumnezeu ajunge în paradis; firesc pentru mitologiile arhaice atașarea sufletului de trup și trup existența este privită ca fiind păcătoasă: sufletul păcătos este forțat să se întoarcă în mormânt, blamând trupul în destinul jalnic pregătit pentru el S-au întors idei noi despre viața de apoi arhetipuri antice: încercarea de patruzeci de zile a sufletului după moarte cu o vizită în rai și iad amintește călătorii șamanice în altă lume; se păstrează, mai ales în reprezentările populare, râul de foc şi pod care duce la m (cf Muslim Sirat, subțire ca părul, ascuțit ca o sabie), curtea vieții de apoi cu cântărirea sufletelor etc Dar principalul lucru nu este opoziția dintre vii și morți, propria și altă lume, dar opusul sufletului și trupului, raiului și iadului; neefectuând ritualuri și nu clasă apartenența, dar categoriile universale ale păcatului și virtuții determină viața de apoi pământesc ierarhia socială nu este transferată automat în stratigrafia altei lumi: dimpotrivă, contradicțiile acestei ierarhii sunt „depășite” în m prin construirea unei ierarhii etice diferite a chinurilor infernale sau fericirea cerească în cercurile inferioare ale iadului sau în sferele superioare ale paradisului, în funcție de grad păcătoșenia sau virtutea celui decedat (pentru cea mai completă întruchipare a acestor idei, vezi Divina Comedie Dante) Ideea răzbunării vieții de apoi devine un mijloc de religie consolare și intimidare Alături de descrieri apofatice ale zeității și împărăției lui Dumnezeu, lumea religiile dau imagini destul de clare de m : în mitologia musulmană, de exemplu, este o umbră o oază cu houris care încântă pe cei drepți; decorul paradisului este pietre și metale prețioase etc Dar esența fericirii cerești este comuniunea spirituală cu zeitatea În consecință, păcătoșii din iad, plătind pentru atașamentul față de lumea fizică, a experimentat nu numai groază spirituală, ci și durere corporală Focul iadului nu a risipit întunericul lumii interlope, a fost înlocuit în alte cercuri de un teribil rece („rece” și „fierbinte” iadurilor budismului), întunericul spiritelor rele chinuia pe păcătoși sortiți să chinul etern Cei care nu au comis păcate de moarte au ajuns în purgatoriu (între catolici), unde au fost supuși unor chinuri temporare, curățării și deschiderii drumului către paradis Soarta păcătoșilor ar putea înlesnește rugăciunile celor drepți și ale bisericii; mijlocirea Maicii Domnului (în creștinism) sau a lui Muhammad (în Islamul) salvat de chinul infernal Imagini cu ororile și miracolele paradisului, confirmate de „martori oculari”, călătorind în m (obișnuit în literatura medievală, complotul „viziunilor” m ), asemănătoare celor șamanice, a jucat aparent un rol semnificativ în procesul de răspândire a lumii religiile din Evul Mediu Mitologia relativ consistentă m cultura populară informală, parțial subordonată credințelor timpurii structurii sale (este semnificativă, că călugării budişti erau consideraţi experţii principali în problemele vieţii de apoi şi cult funerar în religiile sincretice din Orientul Îndepărtat, de exemplu in Japonia) Cu toate acestea, împreună cu efort individualist pentru fericirea vieții de apoi, inclusiv ideologia medievală această orientare lumească a cultelor comunale (în primul rând agricole) către universal bunăstare pe tot parcursul vieții În cultura populară s-au păstrat imaginile morții și ale lumii interlope caracterul ambivalent al începutului regenerator, mai ales în timpul diverselor agrare etc sărbători, carnavale Tema m s-a răspândit în epopee și basme Coborârea eroilor epici lumea interlopă - nu o călătorie șamanică, ci o provocare pentru forțele morții și monștrii htonici Un basm, așa cum a arătat V Ya Propp, este legat genetic de riturile de inițiere - ritualuri ședere temporară într-o altă lume, precedând creșterea statutului social și a căsătoriei erou (vezi Inițierea și miturile) Evident, comploturile epopeilor sunt legate de același simbolism - Odiseea este necesar să se viziteze m pentru a se întoarce în patria lor, Eneas - înainte de a se stabili în Italia CU pe de altă parte, aceleași povești legat de miturile despre călătoria șamanică și „viziunea” m (cel mai vechi text al unei astfel de „viziuni” - Tabelul XII, epopeea despre Gilgamesh „Enkidu în lumea interlopă”) Povestea mitologică tradițională coborâre în lumea interlopă, însoțită de un ghid în literatura modernă folosită, de exemplu, T Mann (călătoria lui Joseph în Egipt în romanul Joseph and His Brothers) Dispozitiv literar mutarea lumii, oamenilor și evenimentelor contemporane autorului într-un alt m a fost folosit în scopul satirei (Lucian, complotul antic și bizantin al „discuțiilor în tărâmul morților” – până la povestea lui F M „Bobok” al lui Dostoievski și poezia lui A T Tvardovsky „Terkin în lumea cealaltă”), au contribuit la etica lor regândirea (Dante, în literatura modernă - M A Bulgakov etc ) V Ya Petrukhin ZADENI, în mitologia georgiană, una dintre zeitățile venerate înainte de răspândire Creştinism Conform tradiției cronicilor, cultul lui a fost introdus de regele Farnadzhom în prima jumătate a secolului al II-lea î Hr e Cronica leagă numele lui cu numele cetăţii Zadeni de lângă Mtskheta Tradiția științifică ridică un nume spre Iran wagayap - rangul spiritelor bune (vezi Yazaty) venerat (împreună cu Armazi) ca un zeu aducător recoltă bogată și atotputernicul universului Odată cu răspândirea creștinismului, cultul a fost desființat K ZA ZEN, în mitologia muongilor din Vietnam (grupul Viethomong), progenitorul omului drăguț S-a născut din fundul unui copac uriaș mitic, care bloca cerul și Pământ Ea a născut două ouă, din care a ieșit un fiu Fiii au fost căsătoriți cu cei cerești zâne Din aceste căsătorii s-au născut demoni și două păsări - Tung și That, care au depus un ou imens: cu Era rotund pe o parte și pătrat pe cealaltă L-au eclozat multe luni și ani - degeaba a trimis păsări taochao să stea pe un ou ciudat În sfârșit a ieșit din ou strămoșii muongilor și ai popoarelor vecine Acest mit are multe asemănări cu etnogenetica mitul lui Vie-tov (vezi în articolul Mitologia Vietomyong) N Da ZAKARIA (gakagiua'), în mitologia musulmană, tatăl lui Yahya În Coran, împreună cu Isa și Ilyas, se face referire la el la „drepţi” Corespunde evangheliei lui Zaharia Conform Coranului, , creșterea unei fete Maryam și văzând că Allah îi trimite mâncare proaspătă în fiecare zi, a început să-l roage pentru urmași: oasele mele m-au slăbit și capul mi-a aprins părul cărunt și nu am fost în apeluri la Tine, Doamne, nefericit Și mă tem de rudele mele după mine și soția mea este stearpă; dă-mi un moștenitor de la tine!” ( : - ) Îngerii i-au spus că soția lui va avea un băiat, Yahya, care va fi „domnul, cumpătat, un profet al celor drepți” I s-a dat un semn celui care nu credea pentru trei nu a putut vorbi zile întregi ( : - ; : - ; : - ) Versiunile ulterioare ale legendei conțin o poveste despre martiriul lui : după moartea fiului său, s-a ascuns în scobitura unui copac, dar a fost trădat de Iblis și tăiat împreună cu copacul M P HALL, în mitologia Laks, Tsakhurs (Gy-nish), Rutuls (Iinish), Avari (Be-ched), Tats (Ofirogor) zeu suprem Odată cu răspândirea islamului, acesta a devenit identificat cu Allah XX ZALZANAGY, Yadlanin („mama bolilor”), în mitologia rutulenilor, avarilor (Untul Ebel), andienilor (Rukurli ila), Botlikhs (Godali Ila), Laks (Azza-lav) un spirit rău care ia forma unei femei creștere uriașă, cu nasul lung, părul neîngrijit, în zdrențuri Prezența lui aduce boală nenorociri (războaie, foamete etc ) Conform credințelor populare, puteți plăti cu mâncare, haine vechi XX MITOLOGIA SEMITĂ VESTECĂ Reprezentări mitologice ale popoarelor semitice occidentale ale canaaniților-amoriților (ugariteni și Fenicieni, evrei și israeliți înainte de formarea cultului monoteist al lui Iahve, moabiți, amoniți Tyane, edomiți) și grupurile aramaice care au locuit din mileniul IV-III î Hr e Siria, Fenicia și Palestina, restaurată pe baza izvoarelor fragmentare - epigrafie (din al II-lea jumătate a mileniului II î Hr î Hr ), inclusiv referiri la zei și epitetele lor, descrieri ale sacrificiilor; materiale arheologice; date onomastice (în primul rând nume teoforice) Câteva informații aproximativ m sunt disponibile în monumentele scrise ale popoarelor vecine - egiptene, mesopotamien, hitiți; baza pentru o serie de reconstituiri este oferită de Biblie (reflectând idei mitologice pre-biblice); anumite informații sunt conținute în lucrările grecești și romane, precum și elenizate Autorii din Orientul Mijlociu (indicând, în special, corespondența zeilor semitici occidentali cu zeitățile alte mitologii) Aceste surse, totuși, prezintă o interpretare tendențioasă a m More reprezentările mitologice ale populației din Ugarit (un oraș-stat de pe teritoriul Phoenicia) - conform listelor supraviețuitoare ale zeilor, înregistrări ale miturilor, texte rituale realizate în secolul al XIV-lea inainte de n e (cel mai vechi material cunoscut) din cuvintele marelui preot (tradiția templului local) Popoarele semitice occidentale nu au dezvoltat un sistem mitologic reprezentări, în ciuda proximității lingvistice, comunitatea celor mai importante elemente ale culturii, constantă contacte Societățile individuale și-au dezvoltat propriile cicluri mitologice, tipologic identice și adesea legate de intriga; odată cu existența comunității, au existat și locale, zeități locale; diferiți zei puteau ieși în prim-plan, în aspectul lor sigur sau caracteristici diferite, au apărut altele noi Prezența într-un stadiu incipient a miturilor și zeităților comune (inclusiv a celor supreme) nu a dus la formarea unui singur panteon; dimpotriva, la sfarsitul lui m au jucat zeii locali un rol principal și a devenit zeitățile supreme, percepând atributele zeilor supremi anteriori Numele zeilor din m erau adesea tabu Ele, de regulă, au fost înlocuite cu epitete, porecle etc appellati-vami: Balu, într-o pronunție ulterioară Baal - „stăpân, domn”; Milkom, lapte - „rege, maestru"; Adon - „Domn”; Eshmun, Shem - „nume”, etc Un apeltiv ar putea fi aplicat mai multor zei, uneori definiți, evident, constituind o anumită „clasă” în reprezentările mitologice ; în astfel de cazuri, atunci când se aplica unuia dintre acești zei, apelativul era adesea combinat cu un specific epitet [Aliyanu-Balu, unde „Balu” este un apelativ, „Alliyanu” („om puternic”) este un epitet]; pe de alta parte, apelativele s-ar putea transforma treptat în nume proprii Numele zeilor erau adesea obiectul sau fenomenul corespunzător: Rashap, mai târziu Reshef - „flacără”, Yammu - „mare”, Iarih - „lună”, etc Alături de aceasta, numele ar putea prelua semnificația de „zeu”, ca și numele Ilu, inițial - "puternic, puternic" În combinație cu numele zeilor, se găsesc adesea termeni de rudenie (ab - "tată", ah - "frate", ammu - „unchi”, etc ), ceea ce indică existența unor idei despre zei ca rude, evident strămoșii Unii zei erau considerați ca fiind fondatorii și conducătorii anumitor orașe, despre care mărturisește, de exemplu, o serie de toponime: Ierihon - orașul Yariha, Sidon (Tsidon) - Tsida, Ierusalim (Yerushalem) - „construit de Shalimma” (vezi Shalimma și Shahara) Un loc mare în m a fost ocupat de mituri calendaristice; cultul zeilor fertilităţii a jucat un rol important; au fost comploturile despre schimbarea generațiilor de zei, lupta zeilor pentru tron, forțele binelui și forțele răului sunt comune Pe într-un stadiu incipient, divinitatea supremă, aparent peste tot, a fost considerată Ilu (în Cap de zeu (?) Fildeș, aur Ugarit al II-lea trimestru î Hr e Damasc, Muzeul Național ZHV MITOLOGIA SEMITĂ DE VEST = = = = = = = = = = = = = = = = = = = = Stânga - Scena de cult: o coloană încoronată cu un soare înaripat, animale mitice (dreapta sus), lupta eroului cu leul (dreapta jos) În dreapta este scena inițierii: un zeu care ține un taur în lesă și zeița stând în fața lui, însoțită de un admirator foci siriene Ser mii î Hr e Berlin, Muzeul Asiatic pronunția ulterioară Il, El etc ) Povești ale creației biblice Elohimii se întorc, fără îndoială, la ideile palestiniene preevreiești despre Ilu sotia lui Ilu - Asirat (în pronunția ulterioară a lui Asher), strămoșul și stăpâna zeilor În lista ugaritică a zeilor Ilu este precedat de „Ilu tatern”, posibil tatal primului, rasturnat de acesta (mai tarziu, in alte localități, tatăl lui Ilu era considerat Baalshamem – stăpânul raiului) În miturile Ugarit, puterea asupra lumii și zeii trec de fapt de la Ilu (în timp ce își menține poziția de zeu suprem) la zeii celor mai tineri generatii Lupta lor pentru putere este una dintre principalele ciocniri din aceste mituri concurentul principal pentru putere zeului muribund și înviat al furtunii și fertilității Balu, personificând un început bun, consacrat celui mai important ciclu mitologic ugaritic Cu ajutorul unei surori și al unui iubit - o fată - războinicii Anat, el luptă cu principalii săi dușmani - zeul morții și lumea interlopă Shutu (mai târziu Mot) și zeul elementului apă Yammu În lupta împotriva lui Mu-tu (posibil și înzestrat putere fructiferă) Balu moare, dar Anat îl ucide pe Mutu, iar Balu este înviat Conflict între Baloo și Mutu se reînnoiește constant În Ugarit, zeul fertilității Astar este, de asemenea, un adversar al lui Balu (personificarea planetei Venus), care Mu Ilu încearcă să transfere puterea după moartea lui Baloo Evident, învingându-și toți dușmanii, Baloo devine conducătorul real al universului Interesul deosebit al tradiţiei ugaritice în aceasta Personajul se explică, aparent, prin faptul că era zeul patron al lui Ugarit În Ugarit, a avut loc în mod regulat un spectacol la templu, punând în scenă un mit (asociat și cu cultul fertilitatea) despre nașterea zeilor zorilor de seară și dimineață Shakhar și Sha-limmu din căsătoria sacră a lui Ilu, care trezește forțele naturii Ugarit legende mitoepice despre Akhata și Karatu, la care participă atât zeii, cât și oamenii Cicluri de mituri, grupate în jurul zeului patron local, care constituia localul tradiția templului, au existat și în alte societăți din Marea Mediterană din Asia Apropiată La Templul lui Berith au fost păstrate înregistrări ale miturilor dedicate zeului patron al acestui oraș, Yevo (Iahve) Din ciclu mitologic dedicat acestui zeu, o tradiție sacră biblică a crescut Potrivit surselor egiptene, reflectând, evident, mitologia palestiniano-canaanită reprezentări, se cunoaște povestea lui Horus (aparent corespunzând semiticului occidental As-tar), care a pecetluit sânul lui Anat și Astarte, despre Seth (Balu), care a scos pecetea, despre cum i-au fost dăruite lui Seth ca soție de către zeul soarelui Ra (Samshu semitic occidental?), despre actul sexual sacru Seta și Anat Un alt mit spune cum Yammu a cerut pentru sine puterea supremă printre zei și cum l-a învins Set Monumentele hitite, reluând miturile canaanite din nordul Siriei, vorbesc despre Asirah (Asherta), care a încercat să-l seducă pe Balu (Baal); împlinindu-și dorințele la ordinele lui Ilu (Elkunirshi), a umilit-o; între Asirat şi Balu începe o ceartă Mituri din nordul Siriei despre schimbarea generațiilor de zei, lupta lor pentru tron are paralele în mitologia hurriană; acolo a avut loc evident influenta reciproca Din mileniul I î Hr e cultele zeilor locali ies în prim plan Pe scară largă venerat în Fenicia principalul zeu al orașului Tyr, patronul navigației și colonizării Melkart, a fost identificat grecii cu Hercule; era evident și un zeu muribund și care învia Mare importanță în lumea greco-romană a dobândit zeul fenician muribund și înviat, Adonis, care, conform mitului reconstruit, moare din mâna Astarei (Ares), gelos Sacrificiu lui Ilu Stela de piatra din Ugarit secolul al VIII-lea î Hr e Stânga - Spirite înaripate Relief bazaltic din Alep secolele IX-VIII î Hr e Cetatea din Alep Corect - Doamne furtună cu o rază de fulgere în mâna stângă și un topor dublu în dreapta Stele de calcar secolele XV-XIII î Hr e Acropole la Ras Shamra (Ugarit) Paris, Luvru *"- =și= | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | \u d c SEMIT DE VEST MITOLOGIE ZUE care s-a îndrăgostit de Adonis Astarte (Afrodita) Exista un mit în Berita despre încercările nereușite Adonis să devină soțul fecioarei - stăpâna acestui oraș; rivalul și învingătorul său a fost zeul mării (Iammu?) Dintre ceilalți zei fenicieni, Eșmun este tipologic apropiat de Adonis Chiar și în vremurile pre-elenistice în Fenicia, s-au încercat să sistematizeze mituri și să creeze un fel de scripturi Tradiția asociază cele mai semnificative dintre aceste lucrări cu numele lui Sankhonyaton, care a trăit, conform legendei, în Berita (după alte versiuni - în Tir) în al -lea jumătate a mileniului II î Hr e Materialele, al căror autor era considerat a fi Sankhonyaton, au venit sub formă scriitor vorbitor de greacă - începutul secolul al II-lea n e Philon al Bibliei; se cunosc fragmente din scrierile sale în citatele folosite de istoricul bisericesc roman con - devreme secolul al IV-lea Eusebiu din Cezareea ("On pregătirea Evangheliei Potrivit lui Philo, Sankhonyaten a folosit tradiția templului lui Berytus (pe baza materialelor lui Hierombal, un preot din templul din Ievo) și, în special, a studiat „scrierile amuniților”, poate – cărți sacre atribuite zeului înțelepciunii Ta-autu Fenicianul lui Philo tradiţia mitologică a fost prelucrată în spiritul ideilor vulgarizate ale filozofiei greceşti despre elementele primare ale universului și dezvoltarea lui Conform schemei cosmogonice a lui Sankhonyaton - Philo, elementele primare au fost aerul și haosul, din care au provenit vântul și dorința, dând naștere Mota - moartea și în același timp forță vitală – care avea aspectul nămolului El a dat naștere tuturor celorlalte elemente univers Ca urmare a unei catastrofe universale - un incendiu (un complot fenician independent, asimilat de stoicism), a apărut cosmosul și au apărut ființe vii Din vânt - Kolpiya și soția lui Baau s-au născut Ayon („eternitatea”) și Protogon („primul născut”); copiii lor erau Genos și Genea (ființe generatoare) care s-au închinat soarelui, stăpânul cerului (Baalshamem?) Printre ei descendenții, lumină, foc și flacără (Rashap?) sunt emise, ceea ce a deschis o cale pentru ca oamenii să obțină și să utilizeze foc Din ei descind uriași, dintre care unul, Ipsura-nii, a învățat să construiască colibe A lui urmașii au fost inventatorii vânătorii, pescuitului și agriculturii Zeii erau Eliun, sau Elyon [(„Preaînalt”); a murit, sfâşiat de o fiară sălbatică], şi au luat [("uniune"); eventual patrona lui Berita și (sau) orice uniune tribală] De la ei au fost Uranus - cerul și Gaia - pământul, evident, inițial Baalshamem și, poate, Artsai ('arz, "Pământ"; cunoscută din miturile ugaritice drept fiica lui Balu) Din Uranus s-au născut El (Ilu) Kronos, Betel, Dagon, Atlas, Zeus Demarunt, al cărui fiu era Melqart, și alte zeități El s-a răzvrătit împotriva lui Uranus și l-a învins; din El se naște o nouă generație de zei Philo citează, de asemenea, mitul expus de Sankhonyaton despre modul în care Kronos (El) l-a sacrificat pe Uranus (Baalshamem) al fiului său (Eizebіus, Rgaerаііо Ехап^еііса, I, , și IV, , D; vezi Moloch); acest mit cunoscut şi conform Zeița fertilității hrănind caprele Capacul vasului Ugarit secolele XIV-XIII î Hr e teoria filozofului grec Porfiry [(sfârşitul secolului III - începutul secolului IV); Roger Fii abs II, ]; evident el a justificat obiceiul sacrificiului uman Tradiția atribuie o altă schemă cosmogonică Mochului fenician (mileniul II î Hr ), scrieri care sunt cunoscute din expunerea filozofului grec din secolul al VI-lea n e Damasc („Cu privire la primele principii”) Conform acestei scheme, elementele primare au fost eterul și aerul, care au dat naștere Ulom („eternitatea”), din care Husor (inițial Kusar-i-Khu-sas) - organizatorul cosmosului - a avut loc Din jumătățile despărțirii oul lumii (poate a fost despicat de Husor), a aparut cerul si pamantul În epoca elenistică, zeii fenicieni erau identificați cu cei greci; tradiții străvechi s-au păstrat doar în temple și mediul academic În Cartagina (o colonie feniciană din Africa de Nord), printre zeii semitici occidentali, în special se închina zeului soarelui și al fertilității Baal-Hammon, identificat de romani cu Saturn, și însoțitorul lui Tinnit, identificat cu Juno Cu cultul ei, se pare, cultul lui Dido a fuzionat, fondatorul Cartaginei A existat și venerația altor zei semitici occidentali, în special Astartes; cultele zeilor greci s-au răspândit devreme În Siria cu con mileniul II î Hr e se stabilește dominația triburilor aramaice; populatia locala a adoptat ca limbă aramaica (nu este foarte diferită de limbile canaanit-amorite) scris Aceasta a dus la contaminarea și sinteza culturilor; Mitologia siriană dobândită caracter mixt Chana-Anean-aramaic Cultele lui Bela, Haddad (urcând la Baal Haddad), Baalshamin (Baalshamem), care a preluat rapid poziția de suprem dumnezeu Melkart a fost venerat pe scară largă, cultul său este atestat, în special, la Damasc (în prima jumătate a mileniul I î Hr e ) Aparent, în același timp, care a căpătat o mare importanță în epocă, a început să prindă contur Elenismul, cultul orgiastic al zeiței Atargatis (descris în tratatul lui Lucian „Despre sirianul zeiță”), soții Haddad, în care s-au contopit trăsăturile lui Astarte și Anat În vremurile elenistice, zeitățile siriene se identificau cu greaca și dobândeau greaca trăsăturile și-au păstrat în mare măsură caracterul inițial Venerarea lor s-a extins mult mai departe limitele Siriei, iar sub împărații romani – în întreaga lume mediteraneană Pe fundalul dezamăgirii Grecii și italicii în propria lor mitologie oficială, o forță atractivă pentru cultele siriene și-au dat ritualismul lor misterios inerent asociat cu dorința de a înțelege forțe mistice de altă lume care „stăpânesc” lumea, precum și natura orgiastică a multora dintre acestea culte Venerarea lui Zeus din Heliopolitanus (varianta locala Baalshamin; centru de cult - Heliopolis), Atargatis, Elagaba-la, al cărui cult orgiastic în perioada de domnie a împăratului roman Elagabal ( - ), care a încercat să-l ridice la „rangul” divinitatea supremă a panteonului de stat, a devenit cel mai important element al oficialului roman religie Cultul lui Jupiter Dolichensky era răspândit (și în afara Siriei) (Baalshamina; centru de cult - așezarea Dolihe în Commagene) cu mistere caracteristice acestuia şi organizarea cvasibisericească Un rol semnificativ l-a jucat zeul fericirii și al norocului Gad, care a acționat ca zeu patron local și identificat cu grecul Tycha Unul dintre cele mai importante centre sacre ale Siriei elenistico-romane a fost Heliopolis cu culte Zeus, Gaia, Afrodita-Atargatis și Hermes (posibil corespunzând lui Malakbel) Probabil să tradiția locală include mitul că în cele mai vechi timpuri imaginea lui Zeus din Heliopolitan a fost adus din Egipt și în cele din urmă stabilit la Heliopolis Evident că au fost încercări pentru a da cultului lui Zeus trăsături monoteiste Heliopolitane În panteonul din Palmyra, rolul cel mai proeminent a fost jucat de două triade paralele de zei: Bel (zeul suprem, stăpânul lumii), Yarihbol („mesagerul lui Bol”, adică Bela; zeul soarelui), Aglibol (zeul lunii) și Baalshamin (capul triadei), Malakbel („mesagerul lui Bel”; zeul soarelui, paralel și posibil identic cu Iarih-bol), Aglibol Judecând după epitetele lui Baalshamin („mare și milostiv”, „bună și plină de satisfacții”), în jurul cultului său în secolele - a dezvoltat învăţături religioase şi etice Loc Baalshamin sau Bel din triade ar putea fi ocupat de un zeu numit „Acela al cărui nume este binecuvântat în eternitate” (numele lui era interzis și necunoscut nouă), al cărui cult s-a răspândit pe scară largă în Palmyra în secolele II-III și a reprezentat, de asemenea, o învățătură religioasă și etică (el, evident, genetic asociat cu cultul lui Baalshamin) Este posibil ca aceste triade să fi fost identice între ele și să fie de fapt o triadă sau a avut tendința de a fuziona În Palmyra erau răspândite de asemenea, cultele altor zei pan-sirieni, babilonicieni și arabi antici Atargatis era venerat ca zeiţă MITOLOGIA VEST-SLAVĂ =i=i=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | = - patrona orașului și a fost identificat cu Tikha Agravarea contradicțiilor sociale a dus la răspândirea problemelor religioase și etice în Siria invataturile Alături de cele menționate au fost foarte populare mitraismul, maniheismul, creștinismul etc -secolele IV Creștinismul a fost stabilit în Siria, Fenicia și coloniile sale din Africa de Nord Aceasta a dus la dispariția treptată a păgânismului, care însă a rezistat mult timp; se închină lui Baalshamin, de exemplu, a fost atestat la Edessa încă din secolul al V-lea, iar în secolul al XII-lea Veniamin Tudelsky a văzut înăuntru Orașe feniciene imagini ale zeilor antici În Palestina din prima jumătate a mileniului I î Hr e în cadrul societăţii evreo-israeliene a început formarea iudaismului, bazat pe cultul monoteist al lui Iahve, dar încă din epoca elenismului în În orașul palestinian Yamnia a avut loc închinarea lui Hercule (Melkart) și Horo-nu I Sh Shifman MITOLOGIA VEST-SLAVĂ, vezi art Mitologia slavă ZARATUSHTRA (Avest ), Zoroastru (greacă veche), Zardusht (iranianul mijlociu), în mitologia iraniană, un profet și fondator al religiei zoroastrismului Istoricitatea lui nu a fost stabilită în mod sigur, deși majoritatea savanților recunoaște ca o persoană reală Conform cronologiei tradiționale Pahlavi, el a trăit „cu de ani înainte Iskandar” (Alexandru cel Mare), în secolele VII-VI î Hr e Analiza lingvistică a „Ghat” - cel mai mult partea sacră a „Avestei”, al cărei autor este considerat a fi , ne permite să atribuim epoca activității profetului la secolele - î Hr e Potrivit lui Yasna, este fiul lui Puru-shaspa, a patra persoană care a stors sacrul suc de haoma; conform altor versiuni, el provine din clanul iranian de est Spitam Inițial a predicat în patria sa (în Iranul de Est sau Asia Centrală), dar nu a fost recunoscut ca fiind al său "comunitate"; conform surselor Pahlavi, a fost persecutat de localnic conducătorul vrăjitorului Durashrav și a fost forțat să-și părăsească țara natală (în „Gats” atribuite lui , s-a păstrat o rugăciune-doliu adresată Ahuramazda - „Unde să alergi?”) Patronul său și Regele (Kavi) Vishtaspa, care a contribuit la răspândirea zoroastrismului în Iran, a devenit un adept Conform lucrării Pahlavi „Datistan-i-Dinik”, profetul a fost ucis de Tur-i Bratarvakhsh, unul dintre dușmani care l-au bântuit toată viața Deja în „Tânărul Avesta” imaginea lui a fost supusă unei prelucrări mitologice: unele texte descriu eroul său cultural, fondatorul structurii sociale Faravahar este un simbol al zoroastrismului societate („Yasht” XIII - ), altele - un vestitor al misterelor noii credințe, un mântuitor neinițiat în cele mai înalte adevăruri ale omenirii (în în spiritul lui „Gat”: „Yasna” , , ; Yashty V și XIX, Denkart) Spiritul întunericului a încercat Angro Mainyu prin deva minciunile Prietenului de a ucide sau a ispiti promisiunea unei mari puteri („Videvdat” , - ) Profetul le-a reflectat intrigă nu numai cu cuvântul și atributele cultului, ci și cu pietre pentru praștie, „mare ca o casă” De „Tânărul Avesta”, a cerut asistență pentru plantarea unei noi credințe de la zeitățile vechiului panteon iranian Ardvi-suras din Anahita, Haoma, Mitra și Veret-ragna, dar Gathas înșiși nu conțin nicio mențiune despre ele În lucrările ulterioare „Denkart” (VII , ) și „Zatspram” (VI ), imaginea lui este complet mitologizată: Ahuramazda și-a creat esența spirituală (fravashi) la începutul vieții și a plasat-o în trunchiul copacului vieții Haoma, și șase mii de ani mai târziu, în timpul perioadei de luptă universală acerbă între bine și rău (vezi Iranian mitologie), a fost chemat să contribuie la biruința binelui pe pământ, a primit o întruchipare trupească și a fost iluminat de lumina nepământeană a adevărului [mitul coborârii focului (luminii) adevărului depozitat în arborele lumii (vezi Arborele lumii), pentru oameni are origini indo-europene târzii: cf Prometeu, care a adus foc oamenilor trunchi de copac umbrelă] Principalul lucru în predicile din a fost doctrina dependenței ordinii mondiale și triumful dreptății (vezi Asha Vahishta) în lume lupta între bine și rău din libera alegere a omului, participarea sa activă la acest lupta de partea binelui (cf vechile învățături indiene despre karma yoga) Predicarea moralei zoroastriene - triada etică a gândurilor bune, a cuvintelor bune și a faptelor bune - idealizat de asemenea pe „drepți” activitate economică, pe care a opus-o modului de viață nomad nedrept; potrivit unuia dintre Gatha, el a fost trimis pe pământ pentru a-i învăța pe oameni cum să aibă grijă de animale a fost considerat un intermediar între Dumnezeu și oameni; "Avesta" - revelația sacră a lui Ahuramazda, pe care a transmis-o studenților săi Pentru adepții Ahuramazda a promis beatitudine postumă, a amenințat complicii răului cu chin, metal topit și condamnare la teribila judecată, care va fi administrată de Ahuramazda la sfârșitul lumii Profetul a prezis că sfârșitul lumii va veni în timpul vieții generației sale contemporane: după Avesta Tânăr, moartea lumii ar trebui să se întâmple peste trei mii de ani, când cei drepți vor fi mântuiți prin sa-osyant - întruparea Prin medierea greacă, imaginea lui Zoroastru a devenit proprietatea culturii europene În epocă Elenism, el a dat naștere la multe mituri sincretice secundare, care s-au păstrat uneori trăsături arhaice iraniene Deci, autorul antic - timpuriu secolul al II-lea Dio Chrysostomos a relatat legenda că în căutarea adevărului, s-a retras pe un munte retras, unde o flacără mare a căzut din cer, dar s-a stins din ea nevătămată și înzestrat cu înțelepciunea dorită (o variantă a mitului coborârii adevărului divin în formă de foc) Zoroastru a fost creditat cu mulți în profeții, zicători și cărți, în Evul Mediu era considerat un magician și un astrolog F Nietzsche a băgat în gură o predicare sumbră a unei libertăți a spiritului interpretată individualist („Așa a vorbit Zarathustra”) L A Lelekov ZARER (Farsi), Zarivarai (Avest ), Zari-adr (greacă veche), erou în mitologia iraniană, fratele lui Gushtasp (Vishtaspa) În „Avesta” (Yasht) Ardvisura Anahita îi acordă călărețului războinic Zarivarai victoria asupra Arjadasp (vezi Arjasp) În cartea autorului antic Athenaeus (secolele - ) s-a păstrat „Cina sofiştilor” povestea lui Khares din Mytilene (secolul al IV-lea î Hr ) despre dragostea lui Zariadra (fratele regelui median Gistaps) și a fiicei sale regele Omart Odatida [în Firdousi acest episod este povestit ca o poveste despre Gushtaspa și Rumi (bizantină) Prințesa Kitayun]: Odatida era cea mai frumoasă femeie din Asia, iar Zariadr era chipeș Zariadr a trimis chibritori la Omart, dar nu a vrut să-și dea singura fiică unui străin Mai tarziu de ceva vreme Omart a aranjat un ospăţ, şi-a adus fiica acolo şi i-a poruncit să aleagă mirele prezent, servindu-l într-o cană de vin de aur Cu toate acestea, ea a refuzat cu plâns Simultan Odatida a spus-o pe Zariadra că era pe cale să se căsătorească cu altcineva Apoi Zariadr, deghizat în Scythian, ajuns noaptea la palat Odatida i-a dat un castron și a dus-o pe prințesă într-un loc pe care Omart nu l-a făcut știa Poemul parth în limba iraniană mijlocie „Yadgar Zareran” spune povestea isprăvilor lui în războiul cu regele chioniților Ard-jasp: după ce chioniții au plecat la război împotriva lui Viștasp, fratele său, viteazul comandantul , cu permisiunea lui Vishtasp, merge la luptă cu inamicul Defilând unul împotriva celuilalt cu armate uriaşe de ambele părţi E o bătălie aprigă zdrobește trupele inamice Arjasp trimite împotriva lui pe vrăjitorul Vidaraf-sha, care prin viclenie, de după colț, omoară și-l răpește cal Fiul său Bastvaray răzbună moartea tatălui său I S Braginsky ZAT-BADAN (sI / ssip, sN / sbpt, „depărtare, rece”), în mitologia yemenită ipostaza zeiței soarelui, venerată în statul Saba Numele zeiței era aparent interzis; cuvânt „Zat-Badan” este, aparent, o poreclă care o înlocuiește Z -B face o pereche cu opusul Zat-Himyam („arzând, fierbinte”) Aceste ipostaze probabil asociat cu luminarii de iarnă și, respectiv, de vară (cf Zat-Santim și Zat-Zahran în panteonul statului Kataban) Au ocupat locul trei în panteon - după Astar și Almakah ÎN spre deosebire de Zat-Himyam Z -B venerat numai în statul Saba; în afară de Zat-Himyam ea rar pomenit Animale sacre Z -B era un cal, imagini cu figurine de cai a predominat în dedicaţiile adresate zeiţei Templul ei este cunoscut în orașul Hanan din nordul Yemenului A G L ZAT-ZAHRAN (cP / Іігп, „amiază, fierbinte”), în mitologia yemenită, ipostaza zeiței soarelui, venerat în statul Kataban Numele zeiței era aparent interzis; cuvântul „Zat-Zahran” este lyatsya, aparent, o poreclă care o înlocuiește - face o pereche cu Zat- Santim („rece”) Aceste ipostaze au fost probabil asociate cu luminarii de vară, respectiv de iarnă (cf Zat-Himyam și Zat-Badan în panteonul statului Saba); uneori acestei perechi i se alătură alta ipostaza zeiței soarelui – Zat-Rahban („depărtată”) În panteon - (împreună cu Zat-Santim) a luat locul după Anbai A fost venerat și în statul Saba A G L ZAT-SANTIM, Zat-Sannatum [y'b/zn'bt, „rece”], în mitologia yemenită ipostaza zeiței soarelui, venerat în statul Kataban Numele zeiței era aparent interzis; cuvântul „Zat-Santim” este, aparent, o poreclă care o înlocuiește Z -S face o pereche cu Zat- Zahran („amiază, fierbinte”) Aceste ipostaze pot fi asociate cu iarna, respectiv vara luminare (cf Zat-Badan și Zat-Himyam în panteonul statului Saba); s-a alăturat uneori acestui cuplu o altă ipostază a zeiței soarelui - Zat-Rab-khan („depărtată”) În panteonul Z -S (împreună cu Zat-Zahran) a ocupat un loc după Anbaia S-a bucurat de cel mai mare prestigiu în Catabana în comparație cu alte ipostaze ale zeiței solare și a fost, de asemenea, zeița fertilității (după cum demonstrează dedicatii adresate ei) A G L ZAT-HIMYAM, Zat-Hamim (cP / yut, „arzând, fierbinte”), în mitologia yemenită, ipostaza zeiței soare Cuvântul „Zat-Himyam” este aparent o poreclă care înlocuiește numele interzis al zeiței (rămâne necunoscut) În panteonul statului Saba, Z -H face o pereche cu Zat- Badan ("departat, rece") Aceste ipostaze au fost probabil asociate cu vara, respectiv iarna luminare (cf Zat-Zahran şi Zat-Santim în panteonul statului Kataban) În panteonul Z -Kh (împreună cu Zat- Badan) a ocupat locul trei după Astar și Almakakh, dar probabil a fost inclus în el mai târziu, decât primele două zeități, aparent ca urmare a Sinoykism-ma: în oaza Ragwan la nord de capitală Saby Mariba Z -H era zeița patronă și conducătorul țării Templul ei din secolele VII-VI este cunoscut acolo inainte de n e Spre deosebire de Zat-Badan, Z -Kh venerat nu numai în Saba, ci și în statele Kataban și Hadhramaut Da, în Katabane -X a fost asociat cu Astar Simbolul lui Z -X erau cinci sau șase puncte în formă de „Y” sau „V” În special, permite unele oamenii de știință consideră că Z -Kh zeitate stelară, personificând constelația Pleiadelor În perioada târzie Z -Kh dobândește trăsăturile unei zeițe protectoare care trimite în jos fericirea și o zeiță a fertilității A G L ZAHARIA ȘI ELISAVET (Zaharia - greacă achariad, evr e syagia]i sau e sya-giai, „Iahve și-a adus aminte”; Elisabeta - greacă EXIAA|Zet, ebr 'eіzeba sau еіізаі'аНі, „zeul legământului”), în religia creștină reprezentări mitologice, părinții lui Ioan Botezătorul (Ioan Botezătorul) scurgeri) În Noul Testament, povestea lui și E este cuprinsă numai în Evanghelia după Luca Zaharia era preot Templul din Ierusalim „din linia aviară” (Luca , ), adică a aparținut unuia dintre cele ereditare grupuri care și-au îndeplinit alternativ îndatoririle de cult; legendele medievale au făcut-o uneori mare preot Elisabeta era și din familia preoțească a descendenților lui Aaron Erau „drepți înaintea lui Dumnezeu”, dar ei, ca Ioachim și Ana, ceilalți patru părinți din Noul Testament, până la bătrânețea nu avea copii Când Zaharia slujea în templu, i s-a arătat arhanghelul Gavriil, prezicând asta iar E va avea un fiu, care ar trebui să se numească Ioan și care este sortit să devină „premergătorul” lui mesia Zaharia se îndoiește de posibilitatea împlinirii promisiunii, referindu-se la vârsta sa înaintată și soție (cf aceeași îndoială a lui Avraam, Gen , , și a Sarei, Gen , ) Ca un semn și în același timp pedeapsa pentru lipsă de credinţă i se dă mut, care ar trebui rezolvată numai odată cu naşterea bebelus Elizabeth își ascunde sarcina timp de cinci luni Între timp, fecioara Maria, o rudă a Elisabetei ( , ), care L-a zămislit pe Iisus Hristos fecioara în timpul a șasea lună de sarcină a Elisabetei, pleacă din Galileea în Iudeea pentru a o vizita pe Elisabeta; că prin la „săritul” bucuros al fiului ei în pântecele ei și, prin inspirație de sus, înțelege că mama lui Mesia se află în fața ei După o ședere de trei luni în casa Elisabetei, Maria se întoarce la Nazaret, iar Elisabeta dă naștere fiul; familia intenționează să-l numească după tatăl său, dar mutul Zaharia Concepția lui Ioan Botezătorul (Sărutul lui Zaharia și Elisabeta) Icoana Novgorod Sfârșitul secolului al XV-lea scrie pe o tablă: „Ioan este numele lui” ( : ) Imediat, darul vorbirii revine lui Zaharia; „în toată țara muntoasă a lui Iuda” sunt agitați de aceasta un semn, iar Zaharia în metaforele Vechiului Testament profețește despre venirea timpului mesianic și despre chemându-şi fiul ( , - ) Legendele bizantine, care s-au răspândit în lumea medievală, ei spun în continuare că Elisabeta a trebuit să fugă cu copilul de intenții rele Regele Irod în pustie și că acolo mama și copilul s-au ascuns în mod miraculos Întâlnirea Mariei și a Elisabetei Pictură de D Ghirlandaio Paris, Luvru bea în fața lor și apoi închide o stâncă (cf motivul salvării Thekla etc ) Zaharia pentru refuz spune unde se află soția și fiul uciși de poporul lui Irod în templu; sângele i s-a transformat în piatră misterioasă S S Averintsev ZAHHAK (pahl ), în mitologia iraniană și istoria legendară, un rege străin, uzurpatorul iranianului tron Imaginea se întoarce la Avest Azhi-Dahak, dragonul cu trei capete care a condus Iranul după cădere primul rege al lui Yima În tradiția iraniană mijlocie (Menogi-i Khrad, secolul al V-lea), domnia lui Azhi-Dahak este corespunde domniei lui Dahak Bevarasp și Thrasiyak Tur, regi răi: totuși, dacă nu erau regi, puterea avea să ajungă la spiritul rău Aishme și va rămâne cu el până la Judecata de Apoi, care avea să aducă mai mult dezastre În „Shahnameh” - fiul regelui arab Mardas, sedus de diavolul Iblis: din săruturile sale din umerii au crescut doi șerpi (regândind ulterior dragonul cu trei capete), care avea nevoie hrănește creierul uman Profitând de căderea regelui iranian Jamshid (Avest Yima) și un apel din partea nobililor iranieni, l-a ucis pe Jamshid, i-a luat tronul și l-a instalat domnie de o mie de ani (fără o zi) a răului În fiecare zi trebuiau să i se sacrifice două persoane tineri să hrănească șerpii cu creierul (consilieri benefici Armail și Karmail au înlocuit un tânăr o oaie) El l-a ucis pe neprihănit Atibin (Avest Atvya, a doua persoană care a stors sucul de haoma), Tatăl lui Faridun, asistenta lui Faridun, vaca magică Barmya (Bermaye), etc Fierarul Kava crește o răscoală populară împotriva și, chemat pe moștenitorul legitim Faridun, îl dă jos pe tiran înlănțuit în gura vulcanului stins Damavend: conform legendei populare, sunetele provenind din aerisire, - geme In cinstea victoriei peste , dupa Bir nor, s-a infiintat un festival de toamna fertilitatea lui Mehrgan Faridun îl lovește pe Zahhak Miniatură - Londra, British Museum Zeus Detaliu al unei amfore atice cu figuri roșii, - d Hr î Hr e Din Vulci Paris, Luvru O altă poveste, în care Azhi-Dahaka - păstrează aspectul unui dragon, este una dintre cele șapte fapte ale lui Rustam, care îl omoară pe monstrul Azhdah, a cărui „limbă este ca un copac, gura lui este ca o peșteră” Azhdahary (azhdaha, azhdaho), conform legendelor medievale iraniene, ei păzesc comoara subterană din Karuna (Coreea Vechiului Testament) În mitologia tadjikă, azhdahorii sunt dragoni care trăiesc în cheile muntilor, vărsând dintr-un uriaș hrănește focul, fumul și otrava; ele absorb aerul cu o astfel de forță încât o persoană cu jetul său cade gura de dragon I S Braginsky ZVAYGSTIKS, Svaigstiks, în mitologia prusacă, zeitatea luminii și a fertilității; favorizează creșterea pâinii și a ierbii, a urmașilor animalelor Menționat constant în listele zeilor prusaci - secole (Ziaіхііх, Злѵаухііх, Zsylvayezіlkh, Zgmyuschzsiikkіz etc ), cel mai adesea pe locul doi, imediat după Okopirms, uneori pe al patrulea, după Perkuns (vezi Perkunas) Funcții , locul său în liste și legături etimologice (cf Prus, ztіshchz'lavap, „strălucire”, cu lituaniană ghashgsiye, letonă, ghashgpe, „stea”) confirmați identificarea lui într-una din liste cu soarele (lat o ) sau, mai precis, cu solarul ușoară În izvoarele lituaniene târzii ale secolului al XVIII-lea (Brodovsky, Ruig) apar numele Elshaschgsigikaz, Elfashgyipkz ca desemnări pentru zeul stelar: cf letonă Zvaigznes este o imagine mitologizată a stelelor, participând la „nunta cerească” (vezi mitologia baltică) V I , V T STELE, vezi art Mituri astrale ZEUS ( ens;), Diy, în mitologia greacă, zeitatea supremă, tatăl zeilor și al oamenilor, șeful olimpicului familii de zei - divinitate primordial greacă; numele lui este de origine pur indo-europeană şi înseamnă „cer strălucitor” (cf indo-european sііio - „cer strălucitor în timpul zilei”, alt Ind yeva - „zeu”, sіuaiz - „cer” (Dyaus), greacă gns;, gen n Dus;, „Zeus, zeul cerului senin”, lat sіez - „dumnezeu”, sііez - "zi"; alte ind Bois prbar, alt grec al -lea latrr - lat = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | =P= Șarpe care devorează Quetzalcoatl Desen indian simbolizând sfârșitul nopții și întoarcerea soarelui Din Codul Vaticanului Bazinul Amazonului; doi -gemeni în miturile indienilor din Brazilia etc ) În miturile popoarelor din Africa - Curcubeul acționează cel mai adesea ca un absorbant al apelor, care uneori se luptă cu fiul soarelui La asta motiv mitologic african comun, mitul egiptean al Apope, bea în fiecare noapte toată apa Nilului subteran, lovit pentru asta de zeul soarelui Ra E aceeasi o schemă intriga care se opune ca întruchipare a elementelor de apă și foc, stă la baza Simbolismul Vechiului Testament și se reflectă și în povestea „Mahabharata” despre lupta zeului focului Agni cu Tak-shaka (Agni de șapte ori dă foc pădurii Khandava, unde locuiesc Takshaka și alți Z -naga) Pentru Africa (inclusiv pentru Egiptul Antic), Asia de Sud (în special, India), Asia Centrală, incl Turkmenistanul de Sud; pentru Australia, Oceania, America Centrală și de Sud și alte câteva regiuni comun este şi motivul mitologic - gardianul izvoarelor şi al lacurilor de acumulare Conform credințelor unele triburi africane (zona Lacului Victoria), sacru , care trăiesc în râuri, depinde nivelul apei din ele (cf reprezentarea corespunzătoare din cronica medievală Kashmir a lui Rajat- rangini etc ) Ideile despre legătura cu ploaia se reflectă în ritualurile de venerare sau sacrificiul șerpilor în anotimpul ploios (sau așteptarea ploii în timpul secetei) în rândul multor popoare ale lumii Aceste rituri corespund miturii despre victoria luptătorului șarpe (în mitologia indo-europeană, adesea zeul tunetului) peste sau un dragon, urmat de o furtună, ploaie sau inundație (de exemplu, în vechiul mit peruan de , ucis de cei trei fii ai primului om și a vărsat apă care a inundat întreaga lume) Semnificaţia de cult a ca simbol al fertilităţii este una dintre cele mai caracteristice trăsături ale timpurii simbolismul mitologic al celor mai vechi culturi agricole din sud-estul Europei din mileniul VI-IV î Hr n e Vasele de cult și ceramica pictată cu imagini de șerpi (adesea doi) sunt, de asemenea, caracteristice pentru culturi din Asia Mică (Hajilar) și Siria (Tel Ramad) ale mileniului VI-V î Hr e O posibilă continuare a vechiului cult al șarpelui balcanic (în legătură cu zeița fertilității) este imagini cipriote și cretane timpurii ale femeilor ("preotese") cu (cel mai adesea două) în mâini, asociat cu alte urme ale cultului larg răspândit al șerpilor ca atribut al htonicului zeitățile fertilității (precum și zeițele morții) în lumea egee Sub formă de cobra sau cap de cobra femeile o înfățișau pe zeița egipteană a fertilității și a recoltei de cereale Renenutet Șarpele era unul dintre atribute ale zeiței grecești a înțelepciunii Atena (cf și ideea de ca simbol al înțelepciunii printre altele popoare), dintre care o serie de trăsături se întorc la zeița cretană-miceniană cu șerpi Conform autorilor antici și datelor arheologice, în tradiția scito-iraniană, reprezentare a unei zeițe cu picioare de șarpe și doi șerpi care cresc de pe umeri Tipologic, parțial similare sunt numele aztece ale zeițelor Coatlicue (în limba huatl „îmbrăcat în șarpe rochie", zeitate htonică a fertilităţii), care a mers de-a lungul miticului "Dealul Şerpilor" şi Chico-mecoatl (în limba nahuatl „nouă șerpi”) Lumea antică indiană (Shesha) a fost prezentată ca ținând pământul Spatiu asemanator funcția lumii este cunoscută în scandinavă ( Midgard - Yermungandr, trăind în ocean și încercuind întregul pământ) și mitologiile egiptene ( Mehenta - Înconjurând Pământul) În multe tradiții, natura htonică a lui se reflectă în numele său, format (ca în slav, limbi) de la numele pământului (etiopiană, apѵe shesіg „fiară a pământului”, egipteană Sata „fiul pământului” sau „viața pământului” ca denumiri descriptive etc ) În Egipt, zeul pământului Geb era uneori înfățișat cu un cap C natura htonică este legată și de ideea de bogății sau comori pe care le protejează pământ sau sub pământ și poate aduce în casă (în Africa, India, printre slavi etc ) Trăsături htonice ale pământului vindecătorii se văd clar în imaginea zeului grec al vindecării Asclepius, care reprezentat sub formă de șarpe (șarpele era și un atribut al lui Asclepius) În același timp, zeitatea htonică - asociat cu locuința subterană a morților (zeița șarpe Meritse-ger, „tăcerea iubitoare”, în necropola tebană din Egipt) Dacă în mitologiile arhaice rolul , care leagă cerul și pământul, este cel mai adesea dual (este și binefăcător și periculos), apoi în sisteme mitologice dezvoltate (unde are adesea trăsăturile unui dragon, diferit în exterior de șarpe obișnuit) dezvăluie adesea în primul rând rolul său negativ ca întruchipare a inferior lume (apă, subterană sau de altă lume); legătura cu femininul apoi cel mai adesea este cuprinsă în spiritul motivului de a aduce o femeie (fată) ca tribut În verticală dezvoltată modele ale lumii cu trei termeni (cum ar fi cea sumeriană, indo-europeană și asociată istoric vechi germanic, indo-iranian, slav) spațiu limitat la fund în opus în juxtapunerea de sus și de jos: sumerian la rădăcinile copacului lumii, vechi indian „șarpele adâncurilor”, identic ca origine și nume cu Python-ul grecesc și badnyak-ul slav Vechi imaginea lângă un copac (cel mai adesea la rădăcini, ca în mitologia Rig Veda și Edda, în slavă folclor etc ) capătă un sens negativ (uneori în legătură cu simbolismul falic ) , asociat cu lumea inferioară (apa) și cu elementul ostil omului (pădure), adesea asociat cu alte creaturi care erau considerate ostile Deci, gemenii, prezentati la începutul anului stadiile dezvoltării miturilor gemene ca ființe periculoase pentru oameni, pot fi identificate cu : pe limba ngbandi (Africa Centrală) n^o - șarpe, geamăn; u dan (Africa de Vest) gemeni a contactat un șarpe negru; printre bamileke (Camerun), la nașterea gemenilor, se sacrifică unei broaște râioase și şarpe În mitologia germanică, („vierme”) din lumea de mijloc, ca principală întruchipare a răului cosmic, joacă un rol major în moartea viitoare a lumii În mod similar, în escatologia egipteană, marea zeitate Atum de la sfârșitul lumii trebuie să se întoarcă sub forma șarpelui malefic Uraeus la haosul din care a apărut cândva ÎN aceste motive eshatologice, se poate vedea o regândire a simbolului cosmogonic arhaic în spiritul înțelegerii ca întruchipare a unui principiu negativ (cf rolul lui în povestea Vechiului Testament despre "toamna") Etapele ulterioare ale evoluției simbolului includ o regândire negativă a imaginii lui în greacă reprezentări mitologice ale hidrei lerneene cu nouă capete de șarpe și șerpi pe cap gorgona grecească Medusa (și zeitatea etruscă corespunzătoare), etc , precum și stabilirea unei legături (precum și dragonul) cu regele ca simbol al „controlului apei”; cf legendă veche khmer despre noaptea unirea regelui Cambodgiei cu naga (șarpele) - strămoșul, de care depinde bunăstarea țării, idei chineze antice similare, numele primului zeu - regele din Aksum - Agѵѵe ("șarpe"), etc P Utilizarea unui simbol ca clasificator social (de origine totemică) semnul care distinge regele sacru este caracteristic Egiptului Antic (semnul șarpelui sacru Urey ca simbolul faraonului), țările din zona indiană (coșchii sub formă de șarpe încolăcit printre membrii regelui genul Chhota Nagpur), regatul incașilor (imaginea șerpilor de pe stema Incalui suprem) În majoritatea acestor cazuri, reprezentările totemice arhaice asociate cu rege ca simbol al fertilităţii, sunt regândite în spiritul ideologiei societăţilor de „irigare” de mai târziu, a căror economie se bazează pe irigarea artificială În aceste culturi, imaginile sacrelor adesea plasate în apropierea rezervoarelor artificiale Obiceiul de cult de a avea un șarpe sacru într-o casă, palat regal sau templu s-a păstrat mult timp în țări Mediterana (inclusiv în Grecia și Roma) Dar în unele cazuri (de exemplu, în vechiul hitit- =II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=II=II=II =II=II =II=II=II=|[=II=II EPOCA DE AUR tradiția skoy) simbol , venirea la palat sau la oraș, este interpretată în spirit negativ Un exemplu de regândire a ideilor arhaice este povestea indianului brazilian a tribului Ikhkaryana despre o anaconda ținută într-o cușcă în apă și hrănită de o femeie În ziua în care patrona nu a adus carne, șarpele a mâncat-o Indienii au ucis anaconda, după care un puternic ploaie („În același timp, a plouat, a suflat vântul biruitor, câștigătorul marelui șarpe anaconda”) Idei mitologice despre cum un început periculos găsește corespondență rituală în ritualuri tratamentul mușcăturilor de șarpe (în India Centrală, ritualurile corespunzătoare sunt efectuate în fața altarului zeului maimuţa Hanuman) Conspirații de la șerpi și mușcăturile lor, datând din vechile tradiții șamanice, păstrat printre multe popoare (inclusiv printre slavii răsăriteni); cele mai arhaice texte ale conspiraţiilor din aceasta tipurile (în special cele egiptene antice) conțin referiri directe la mitul luptei luptătorului șarpe cu V V Ivanov LUPUL DE FOC DE ȘARPE (Zmai Ogneni Vuk), în mitologia slavă, un erou, un personaj în epopeea sârbească, urcând, ca și tradiția antică rusă a lui Vseslav, prinț de Polotsk (secolul al XI-lea), la mitul slav comun despre minunatul erou lup El este născut din Șarpele de Foc, se naște sub formă umană, „în cămașă „sau cu” păr de lup „- un semn de origine miraculoasă (vezi Volkodlak) Pot fi se transformă într-un lup și alte animale, inclusiv o pasăre; realizează fapte folosind abilități transformări (ale sinelui și ale echipei sale) în animale V I , V T ZMIULAN, în mitologia slavă de est, un personaj, una dintre continuarea imaginii Șarpelui de foc (vezi și Șarpele) și Veles Potrivit basmelor bieloruse și rusești, țarul foc și regina Malanytsia (fulger) ard turmele regelui , care se ascunde de ele în scobitura unui stejar bătrân: cf mit principal Mitologia slavă despre inamicul Thundererului, șarpele, proprietarul turmelor, care se ascunde într-un copac și alții V I , V T LANA DE AUR, vezi articolul Argonauti EPOCA DE AUR, o reprezentare mitologică care a existat în lumea antică, despre un fericit și starea lipsită de griji a umanității primitive Acest punct de vedere este cel mai clar exprimat în poezia „Lucrări și zile” de Hesiod și în „Metamorfoze” de Ovidiu După Hesiod (Nez Orr - ), primul o generație de oameni din domnia zeului suprem Kronos s-a bucurat de fericire completă "Au trait oameni, ca zeii, cu sufletul calm și limpede, necunoscând durerea, necunoscând ostenelile Și bătrânețe tristă pentru ei nu au îndrăznit să se apropie Și au murit parcă învăluiți în somn Ei înșiși au dat o recoltă mare și din belșug un teren de cultivare a cerealelor ” Oameni morți c există acum sub formă de „demoni” buni menținerea ordinii pe pământ Dar pentru c a venit argintul, apoi cuprul, - fiecare mai greu și mai rău decât precedentul A patra a fost epoca eroilor (care au luptat lângă Teba și lângă Tro- ea) și, în sfârșit, a venit cea de față - epoca fierului, răsfățată și crudă, când „nici o zi trudele și tristețile încetează, nu noaptea Pictează o imagine în mod similar c Poetul roman Ovidiu (Meі I - ), împrumutându-l evident din greacă mit: „Epoca de aur a fost semănată întâi, fără să cunoască pedeapsă, El însuși respectând mereu, fără legi, și adevăr și fidelitate Nu existau căști, săbii, exerciții militare fără să știe, Sweet gustă pacea oameni care trăiesc în siguranță De asemenea, liber de tribut, neatins de o sapă ascuțită, nerănit de plug, asta-i tot pământul însuși le-a adus Era mereu primăvară; respirație rece plăcută, eter afectuos netrait flori care nu cunoşteau însămânţarea Mai mult: pământul aducea recolta fără arat; Nu se odihneau, câmpurile erau aurii spice grele de porumb, Râuri curgeau de lapte, curgeau și râuri de nectar, Picură și miere aurie, curgând din verde stejar " Pentru c la Ovidiu, ca si la Hesiod, urmat in ordinea regresiei treptate argintii, apoi cupru, în cele din urmă (ocolind „epoca eroilor”) - fier, cel mai rău și mai greu dintre toate Dar împreună cu mitul secolului al III-lea popoarele din antichitate știau și ele mai realiste, deși îmbrăcate în forma mitologică, ideea „timurilor timpurii” ale creației, când oamenii primitivi au dus o existență mizerabilă până când au fost înzestrați cu beneficiile culturii de către Atena, Demetra, Prometeu În centrul versiunii antice a mitului despre secolul al III-lea care a ajuns până la noi mint reprezentări mitologice populare O formă timpurie, embrionară, a unor astfel de reprezentări poate fi găsită printre cele mai înapoiate popoare în formă credințe despre „strămoși” care au trăit mai bine decât oamenii de azi și înzestrați cu miraculoase deosebite abilități De exemplu, printre nativii din Australia, miturile lor totemice reflectau o duală ideea de „strămoși”: pe de o parte, ei sunt reprezentați ca fără formă și neajutorat, creaturi „neterminate” și, pe de altă parte, unii dintre „strămoși” au abilități speciale: coboara sub pamant, urca la cer etc In astfel de credinte si mituri, de obicei motiv mitologic - "din opus" (înainte totul nu era la fel ca acum, de altfel, de regulă - mai bine), care a stat la baza dezvoltării mitologiei secolului al III-lea Acest motiv, aparent, cu o forță deosebită afectată în epoca decăderii sistemului comunal primitiv, în epoca războaielor interne constante, când trecutul, ar fi trebuit să fie un timp mai pașnic, în contrast cu realitatea crudă a epocii fierului, par oamenilor lipsiți de griji, fericiți uneori Ca un fel de c caracterizată prin zorii universului în Mitologia scandinavă (lumea nou creată este armonioasă, așii sunt vesele, totul este făcut din aur etc ); „primul război” (ași și dube) îi pune capăt Mitologia chineză vorbește despre o viață liberă oameni antici din timpul suveranilor mitici Yao și Shun În mitologia egipteană, un timp fericit - Acesta este timpul când Osiris și Isis au domnit pe pământ În Sumer, ei credeau în existența unei țări paradistice Tilmun, „țara celor vii”, care nu știe nici boală, nici moarte Printre vechii Maya, primii oameni au fost inteligenți, perspicaci, frumoși, adică poseda calități care mai târziu au fost dezbrăcate de zeii creatori geloși Reprezentări despre sec poate fi găsit și în sistemele religioase și mitologice dezvoltate Da, Parsi descrie fericita domnie a regelui Jamshid, când oamenii și vitele erau nemuritori, surse și copacii nu s-au ofilit niciodată, iar mâncarea nu era epuizată, nu era frig, nici căldură, nici invidie, nici in varsta Budiștii își amintesc de epoca frumoaselor creaturi aeriene care se ridică la infinit, nu care nu au avut nici sex și nici nevoie de mâncare până în acel moment nefericit când, după ce au gustat spuma dulce, s-au format la suprafața pământului, au căzut în rău și apoi au fost condamnați să mănânce orez, să nască copii, construiți locuințe, împărțiți proprietățile și stabiliți caste Istoria ulterioară, conform Tradiția budistă, a fost un proces continuu de degenerare a oamenilor Prima minciuna de exemplu, a spus regele Chetya, iar oamenii, auzind despre asta și neștiind ce este o minciună, au întrebat ce este - alb, negru sau albastru Viața umană a devenit din ce în ce mai scurtă Reprezentare aproximativ sec există, de asemenea, în mitologiile babiloniene, aztece și alte câteva O versiune ciudată a mitului despre c alcătuiește o poveste biblică despre viața primilor oameni din paradis, de unde mai târziu au fost alungaţi de Dumnezeu pentru neascultare (Geneza - ) Trecând mai târziu în credința creștină, aceasta mitul biblic a primit în el o semnificație cu totul excepțională, transformându-se într-una dintre cele mai importante principii ale întregii religii creștine: „căderea” primilor oameni, ca motiv principal păcătoșenia întregii omeniri - de aici pierderea paradisului și tot răul lumii Imaginile vieții primilor oameni din paradis sunt foarte frecvente în iconografia creștină medievală Continuat în învățătura creștină despre paradisul pământesc pierdut de primii oameni, mitul secolului al III-lea redat cea mai puternică influență asupra științei europene a timpurilor moderne Când marinarii europeni în epocă descoperirile geografice s-au ciocnit cu rezidenții din țările non-europene care au trăit sistem comunal primitiv, ei au perceput adesea modul lor de viață ca o confirmare a unei imagini familiare paradis biblic - c De aici și ideea unui „sălbatic bun” care trăiește în conformitate cu legile rezonabile ale naturii Acest ideea se regăsește adesea în literatura secolului al XVI-lea (P Mucenic, M Montaigne ş a ), în secolul al XVII-lea (J du Tertre), secolul al XVIII-lea (J J Rousseau, D Diderot, J G Herder) și chiar printre oamenii de știință din secolul al XIX-lea care erau înclinați să idealizeze starea „naturală” omenirea antică (L Morgan, N Sieber și alții) În contrast cu această idealizare, V I Lenin a scris: „Nu a fost nicio epocă de aur în spatele nostru, iar omul primitiv a fost complet suprimat dificultatea existenței, dificultatea de a lupta cu natura S A Tokarev VIȚEL DE AUR, în tradiția Vechiului Testament, un idol de aur (sau aurit) al unui taur, așezat Aaron la cererea poporului, îngrijorat de absența îndelungată rezultatul lui Moise, care a vorbit cu Domnul pe muntele Sinai (poporul „i-a zis: Scoală-te și fă-ne un dumnezeu, care ar merge înaintea noastră”, Ex , ) t venerat fie ca întruparea lui Dumnezeu însuși, fie ca un animal de cult care a servit ca un fel de tron pentru un zeu (o tradiție similară este cunoscută de la izvoare hurrian-ko-urartiene) Clădirea t este asociată și în Vechiul Testament cu regele Ieroboam ( Regi : - ; Regi : ); Este posibil ca aceste mărturii să se reflecte închinarea la t ca simbol al lui Iahve, răspândit într-un număr de regiuni Poate povestea mâniei lui Yahweh și răsturnarea lui v Moise („și a luat vițelul pe care îl făcuseră ei și l-a ars în foc, a împrăștiat-o pe apă și a dat-o fiilor lui Israel să bea, Ex , ) reflectă lupta reală cu cultul taurului S-a înaintat o ipoteză cu privire la posibilele influențe asupra cultului a tone de culte similare în zonele adiacente - Egipt, Mesopotamia, Asia Mică (tradiție hitit-hurită; vezi Bull), deși ar putea exista rădăcinile locale anterioare ale acestui cult Interpretarea expresiilor Vechiului Testament „abig ia'akob" (Gen : ; Ps : : ) și "abig eisga ei" (Ex : ) Cele mai multe traduceri ale Bibliei, inclusiv Rusă, aceste expresii sunt interpretate ca „puternic, puternic [zeu]” al lui Iacov (Israel), deși este, de asemenea, posibil traducere „taur” al lui Iacov (Israel) V V Ivanov Zoroastru, forma greacă veche a numelui profetului Zoroastru ZU-L-KARNAYN (sShi-І^agpaip) (arab „Cu două coarne”), în mitologia musulmană, un erou care a ajuns marginile pământului și au construit un zid împotriva lui Yajuj și Majuj (Coran : în continuare) musulman comentatorii și savanții moderni îl identifică pe Zu-l-K cu Alexandru cel Mare Cunoscut pe scară largă în Arabia pre-islamică și în Arabia islamică timpurie, romantismul lui Alexandru a fost unul dintre sursele poveștii coranice despre Zu-l-K Porecla Zu-l-K în raport cu Alexandru, era răspândită printre arabi; se ridică probabil la imaginea lui sub forma zeului egiptean Amon (cu două coarne) Același nume în Legendele arabe sunt purtate și de alte personaje: domnitorul lakhmid Mun-zir I, un anume yemenit domnitor și chiar Ali Imaginea unui erou puternic, reprezentat sub forma unui berbec sălbatic, cu coarne lovirea dușmanilor săi se găsește adesea în poezia arabă Imaginea unui erou cu două coarne ar putea exista deja în limba arabă proto- poză și mitologie și influențează sistemul figurativ al poveștii coranice Imaginea coranică a lui Zu-l-K a influențat dezvoltarea ideilor despre Iskandar în mitologia iraniană și literatura medievală popoarele din Orientul Mijlociu și din Asia Centrală M P ZU-L-KIFL (sPsh- -kіN), în mitologia musulmană, personaj care apare în textele coranice în un rând cu profeții Ismail și Idris ( : , : ) Comentatorii au identificat Zu-l-K Cu Isaia, Ezechiel și alți profeți biblici M P ZU-L-FAKAR, Zu-l-Fikar (sPsh- -Іatsag) (arabă, litere, „brăzdate”), sabie în mitologia musulmană Muhammad Potrivit legendei, sabia a fost capturată de Muhammad în luptă, apoi a trecut lui Ali și după el la califi Tradiția înzestrează sabia cu puteri magice Multe popoare care mărturisesc islamul numele sabiei este Zu-l-F — a început să fie folosit ca nume masculin M P ZU-L-HALASA ( copac, stâlp, stupa, scaun, tron, soare în centru; odorante -> copaci, animale etc pe laterale]; în numeroase compoziţii caracteristice artei creştine, în special pentru scheme tipice [Maica Domnului cu Pruncul Iisus și sfinții, viitor, donatori, clienți; adorarea magilor; ridicarea crucii; glorificarea crucii (așa-numitul „Nikitirion” al iconografiei bizantine); compozitii tipul nivelului deesis etc ] Motivele rituale umplu de obicei periferia spațiului vizual, compozițional și conținut ușor de distins și separabil de ceea ce este plasat în centru Dacă centrul este de obicei obiect, în afara acțiunii, dar concentrează asupra lui însuși numărul maxim de conexiuni interne (aceste trăsături conceptuale corespund, de asemenea, unor caracteristici pur artistice, de exemplu, dimensiuni mai mari care încalcă proporțiile naturale; alegerea perspectivei, excelenta din ceea ce definește periferia; statut special; image en ^ace; simbolic saturație etc ), atunci periferia are alte trăsături ca și în cele conceptuale și operaționale (ritual, venerație, stabilirea unei legături active cu centrul etc ), și artistic Periferia formează tranziția între ceea ce constituie esența imaginii și privitorul, pentru care cel înfățișat are o funcție pragmatică (venerare a obiectelor marcate sacru) Tem periferia în sine conține indicații despre ceea ce se află în afara imaginii și ceea ce este doar condiționat duplicat la periferia spațiului vizual; mai mult, periferia „se leagă” la situație și audiență Cronologic, începutul distrugerii compoziției, dezvăluind trăsături clare legătura cu schema arborelui lumii, aparține epocii Proto-Renașterii (deși structura în doi termeni continuă să fie reprodusă în lucrările secularizatului I şi în perioada Renaşterii şi nu numai) Aici este potrivit să-l numesc pe Giotto cu dorința sa distinctă de a distruge imaginea ca rugăciune o imagine care implică o conexiune cu spectator-adept, adică înlăturarea opoziției adept-obiect reverenţă În acest scop, Giotto se îndreaptă în primul rând către periferie, unde introduce un profil orientarea persoanelor reprezentate și astfel le include într-o rețea de conexiuni interne (adesea dialogice personaj), în miezul imaginii: imaginea capătă un complot autonom și un cadru clar definit, ca urmare, semnificația rituală a imaginii este minimizată Eu si nu doar una dintre formele conștiinței mito-poetice, mitologia în sine, ci și o sursă informații despre această conștiință, despre mitologie Diferența dintre aceste două funcții, în ciuda faptului că apare evident foarte semnificativ Eu si poate fi profund mitologic, dar nu foarte informativ pentru observator „extern” datorită instalării pe ermetism, criptare, abstractizare, non-fi gurativitatea, interzicerea folosirii tehnicilor „directe” (de obicei iconice) etc În același timp, I și poate fi foarte informativ, în ciuda naturii sale non-mitologice sau a apartenenței altuia tradiţie decât cea pe care o reflectă (cf asemenea analogii legate de sfera scrisului surse, cum ar fi dovezile grecești antice ale mitologiei scitice sau egiptene, latină - aproximativ germană etc ) Prin urmare la analiza datelor Și și în ceea ce privește informațiile mitologice, cuprinse în ele, este important să se stabilească apartenența relevanța acestor date față de cele primare (de exemplu, arta greacă sânge, negru -> rău, moarte, rotund -> feminin, deasupra -> divin, profil -> negativ) Și mai dificilă este situația cu ceea ce urmează a fi descris În primul rând, ar trebui să ne amintim despre prezența religiilor în abordarea I și două principii opuse necesitatea de a transmite conținut religios și mitologic în I și și interzicerea imaginilor de acest fel (deși cel mai adesea imaginile sunt tabuizate doar la ceea ce se referă exclusiv la sferă sacră, și numai de tip „iconic”) Conform celui de-al doilea principiu, I şi "simbolic" tipul nu poate transmite nici măcar aproximativ sacru; concentrându-se pe aspectul naturalist, corporal, senzual, nu este capabil să transmită divinul, îl profanează, îl distorsionează, îl insultă și, prin urmare, asemănător cu idolatrie, păgân woo De aici interdicțiile asupra imaginii „iconice” a unei zeități în iudaism, islam, în Bizanțul secolelor VIII-IX (iconoclasm, începând cu Leon III Isaurianul) În acest caz, utilizarea semnelor index este destul de acceptabilă și semne-simboluri care desemnează doar generic sfera divinului [semne geometrice, motive ornamentale și chiar imagini „iconice”, dar folosite într-un mod diferit (cf copaci, flori, păsări, animale din Biserica Blachernae în locul celor distruse prin ordin Constantin V episoade din ciclul Evangheliei)]; alternanţă în arta paleolitică superioară perioade care gravitează spre semne index și semne simbol, cu perioade cu un caracter naturalist („ realistă, figurativă) tendinţa reflectă tocmai lupta celor două principii indicate în diacronic Conform primului principiu de înțelegere a „adecvării”, I și "simbolic" tipul poate nu numai să transmită sacrul, dar el însuși, întruchipat în lucrări, este obiectul venerație divină; creaţii ale lui I şi nu dublați esența divină, ci doar sunteți [cf situaţia frecventă de „îndumnezeire” a idolilor nu numai în tradiţiile arhaice şi izolate, ci și în astfel de civilizații relativ dezvoltate precum civilizația din Mesopotamia (decorarea idolilor, hrănirea, spălatul, aranjarea ceremoniilor de căsătorie cu participarea lor, drumeții etc )] Atitudine Creștinismul la I și , așa cum a fost formulat la Sinodul VII Ecumenic, într-un fel sau altul ia în considerare ambele principii Astfel, pe lângă I și , care ilustrează mitologia, explică sau comentează asupra ei și își asumă astfel caracterul secundar în comparație cu un anumit model, există artă de construire a miturilor, nu numai „descoperirea” mitului, ci și crearea lui și furnizarea dezvoltarea lui în timp și în spațiul spiritual al culturii umane Pur si simplu potențialul de construire a miturilor a fost deținut în dezvoltarea sa de Christian I și înrădăcinată în chiar În creștinism, ideea de istorie explică într-o anumită măsură două seturi de fapte - că creștinul arta cuprinde atât teme biblice, cât și faptul că tema creștină continuă dezvoltat într-o artă care a încetat să mai fie creștină și a devenit laică Dinamismul și policentricitatea artei europene din ultimele - secole (cf și prezența artă de alt tip, dezvoltând aceeași temă - bizantină, rusă veche etc ) nu a adus doar la crearea unui fond colosal de imagini și intrigi, care are o excepție valoare în sine, dar și pentru construcția de linii evolutive pentru fiecare imagine și intriga (Vestirea, Fecioara cu Pruncul in toata diversitatea ei de ipostaze, Adormirea; intrarea in Ierusalim Iisus Hristos, Cina cea de Taină, Calea Crucii, Răstignirea, Schimbarea la Față etc ) european I şi timp nou, asociat cu teme creștine, fiind o sursă secundară a istoriei pământului viața lui Hristos, așa cum este reflectată în tradiția Evangheliei, acționează ca un per- sursă primară (și, în plus, de importanță primordială) de informații despre perceptorul acestei povești conștiință, mărturisindu-l sau pur și simplu gândindu-se la ea (versiunea desacralizată) Acest cerc întrebările conduce direct la o altă funcție a I și , esențială în legătură cu sfera religiosului mitologice, - la funcţia de a surprinde schimbări ireversibile, dar încă neobservate şi semnalându-le prin intensificarea creativității arhetipale (vezi Arhetipuri) Prin această funcție arta in general si I si în special, se include în fluxul de creare a miturilor, concrete și „finale” ale căror forme sunt încă neclare În acest sens, este adevărată teza că arta începe mitologie, o trăiește și o creează [O temă deosebit de extinsă este utilizarea mitologiei motive şi comploturi în I şi vremuri noi și moderne (romantism, neomitologism etc ) Pentru informații despre aceste probleme, consultați articolul Literatură și mit și articolele despre mitologie individuale personaje ] V N Toporov ISRAEL, Azrael ((ігга'іі), în mitologia musulmană, îngerul morții, unul dintre cei patru îngeri principali (alaturi de Jibril, Mikal si Israfil) Coranul menționează îngerii morții fără nume, numiți ei „trăgând cu forță, extragând rapid, înotând lin, depășind rapid și distribuirea ordinelor” ( : - ; : ) Potrivit legendei, I a fost inițial un înger obișnuit, dar a dat dovadă de fermitate, reușind să smulgă din pământul a rezistat lutului pentru a crea pe Adam, pentru care a fost făcut să prezideze moartea El imens, cu multe picioare și cu multe aripi, are patru fețe, iar corpul este format din ochi și limbi corespunzătoare numărul de locuitori I cunoaște soarta oamenilor, dar nu cunoaște data morții fiecăruia Când vine acest termen limită, copac care crește la tronul lui Allah, o frunză zboară cu numele celui condamnat, după care I timp de patruzeci de zile trebuie să separe sufletul și trupul omului De la cei drepți, el scoate sufletul cu grijă, iar de la necredincioși - tăios scoate din acelea Iosua oprește soarele Miniatura Psaltirii Sfântului Ludovic Paris, National bibliotecă la O persoană poate rezista I în diferite moduri, la fel ca Musa și alții personaje mitologice, dar până la urmă I întotdeauna câștigă M P ISRAEL (evr d'zga'ii, dintr-un nume semitic cunoscut ca nume personal sub forma ізгіі în textele celei de-a doua jumătate a mileniului II î Hr e din Ugarit şi sub forma Iz-ga-ii în textele canaanite de la mijlocul mileniului III î Hr e din Ebla; interpretarea provoacă controverse, POSIBIL DIN ГІ, Г' „DOMINAȚIE-cuva”, „Doamne da domnește”, sau din zgj, „rămâne”, „ține”), în tradiția Vechiului Testament, numele care Iacov a primit după ce s-a luptat cu Dumnezeu (Geneza : ); într-o altă versiune a poveștii, Doamne i s-a arătat lui Iacov după întoarcerea sa din Mesopotamia, îl binecuvântează și îi dă un nou nume J (Gen , ) Denumirea „fii ai lui”, „fii ai lui” (Bepe dzga'ii, Exod , și ; , și ; , etc ) folosit în Vechiul Testament în același sens cu cei Doisprezece fii ai lui Iacov IN SI YIN, în mitologia chineză veche, un înțelept legendar care se presupune că a trăit la sfârșitul dinastiei Xia Conform legendelor antice Iar eu era negru, nu i-a crescut nici sprancene, nici mustata, nici barba El a fost născut în mica tara Yuxin Într-o noapte, o zeitate i-a apărut mamei lui YI într-un vis și a spus că atunci când un mortar de lemn va pluti în râu, femeia trebuie să părăsească satul și să nu se întoarcă Femeia este așa făcut Unii dintre vecini au urmat-o După ce a mers li, femeia s-a întors și a văzut asta în spatele ei totul este umplut cu apă În aceeași clipă, femeia s-a transformat într-un dud, în golul căruia au găsit copilul și a dat numele de familie Yi cu numele râului Yishui (numele lui este Yin, litere, „regula”, „guverna”) ÎN legenda nașterii miraculoase a lui I I reflecta într-o formă transformată idei arhaice, asociat cu mitul potopului, conform logicii căreia mama lui I I , se pare, trebuia salvată într-un mortar, plutind pe râu Cu toate acestea, schema intriga a mitului antic este distrusă aici Și eu am fost crescut în bucătărie și a învățat să gătească bine, dar în același timp a devenit faimos pentru înțelepciunea sa, capacitatea de a vorbi despre arta de a guverna țara, pe care a prezentat-o legendarului crud Jie, regele dinastiei Xia, apoi virtuosului rege Tang, fondatorul dinastiei Shang B R IISUS NAVIN (evr ieyosia, „Dumnezeu [Yah-veh]-ajutor”, identitatea numelui Isus cu numele Zaziia, cunoscută din corespondența diplomatică din arhiva egipteană El-Amarna din secolul al XIV-lea î Hr e ; Kip - forma patronimică în numele părintelui lui Isus), în tradiția Vechiului Testament, asistentul și succesorul lui Moise, care a condus cuceririle Canaanului de către Israel; personajul principal din cartea lui Iosua vin de la tribul lui Efraim și a purtat inițial numele Osea (evr Iosia, formă, fără numele Yahweh la început corespunzător denumirii leiosia) La început, A I este descris ca „un tânăr - un asistent de cel mai înalt rang” (Ebr pa'ag, compara Ugarit n'g, slujitor de cel mai înalt rang), „slujitor” (te age ) al lui Moise (Exod : ; Numeri : ) Conduși de J I , israeliții care au ieșit din deșertul Sin îi înfrâng pe amaleciți în Refidim (sub patronajul lui Moise, ținând în mâini toiagul Domnului; poziţia baghetei determină în cele din urmă rezultatul bătăliei; Ref : - ) Moise îl numește pe Osea, fiul lui Nun Iosua (Numeri : ) și trimite cu alți bărbați (un total de doisprezece oameni după numărul triburilor lui Israel, vezi Doisprezece fii ai lui Iacov) explorează țara Canaanului După inspecție, doar J I și Caleb, fiul lui Ietun, îi spun lui Moise asta terenul este foarte bun, pentru care toți ceilalți vor să-i ucidă cu pietre Cu toate acestea, Yahweh îi condamnă pe toți, cu excepția lui J I și Caleb, despre rătăcirea și moartea în pustie ( ) La porunca Domnului, Moise pune I I „înainte preotul Eleazar și înaintea întregii obștii” ( , ) După moartea lui Moise, Iahve îl inspiră pe I I , astfel încât să devină puternic și curajos, să țină și să împlinească legea lui Moise (Ios , - ) Sub conducerea I I israeliţii vin pe malurile Iordanului Yahweh îl informează pe I I că va începe să-l glorifice, ca înainte proslăvit pe Moise Primul semn al patronajului lui I I de la Iahve este trecerea Iordanului Când preoții care poartă chivotul legământului intră în râu, apa din el se oprește și tot poporul merge la celălalt mal După aceea, J I face cuțite ascuțite și îi circumcide pe fiii lui Israel, născuți în pustie pe drumul din Egipt Odată cu ieșirea israeliților din deșert, mana încetează să cadă din cer, iar ei începe să mănânci fructele pământului Canaan Conform cuvântului Domnului, I I poruncește șapte preoți să poarte șapte trâmbițe în fața chivotului legământului, ocolind Ierihonul în timpul celor șapte zile ale asediului orașului; în ziua a șaptea Isus spune poporului că Domnul a predat cetatea copiilor lui Israel și „de îndată ce poporul a auzit sunetul trâmbiței, strigă poporul [toți laolaltă] cu glas tare [și puternic] și [tot] zidul [cetății] a căzut la temelia ei” ( , ) Tot ce era în oraș - „atât soți, cât și soții, și tineri și Capturarea Ierihonului Miniatura Psaltirii Sfântului Ludovic Paris, Biblioteca Naţională =II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=II=II=II =II=II =II=II=II=|[=II ISUS HRISTOS eu Capturarea Ierihonului Miniatura de J Fouquet anii Paris, Biblioteca Națională bătrâni și boi și oi și măgari, [totul] nimicit cu sabia” ( , ), cruțând numai familia curvei, care adăposteau spionii trimiși de I N la Ierihon înainte de începerea asediului Toate comorile orașului pus în sanctuar, iar israeliților li se poruncește să se ferească să nu ia de la blestemat Când israeliții sunt înfrânți de locuitorii din Ai, I N își rupe hainele, cade cu fața la pământ înainte chivotul legământului și zace până seara, până când Domnul îi va descoperi că Israel a păcătuit I I dezvăluie pe neascultător, care se dovedește a fi Acan, care a luat de la blestemat haine frumoase, argint și aur După ce Achan își mărturisește crima, el și familia lui sunt ucisi cu pietre și ars de foc în valea Acorului, care a păstrat ulterior acest nume (una dintre caracteristicile primelor capitole cărți de I I un exemplu de legendă etiologică care explică originea locului și numele acestuia) De la cuvântul Domnului, I I trimite noaptea o armată la Ai, aranjează o ambuscadă, înconjoară orașul și, după ce a momit orașul limitează, extermină întreaga populație și îl atârnă pe regele Gaius de un copac Pe Muntele Ebal I I aranjează altar, gravează pe o piatră o copie a legii lui Moise și citește textul acesteia înaintea adunării lui Israel (capitolele - ) Tribul evreilor I I pedepsește, poruncindu-le să taie lemne și să tragă apă pentru altarul Domnului, ceea ce au continuat să facă în vremurile ulterioare (un alt exemplu de tradiţie etiologică) Cinci Regi amoriți care s-au opus lui Gabaon, care au făcut pace cu Sf N , Yahweh trădează în mâinile lui I N şi le aruncă din cer cu pietre; prin rugăciunea lui I N , care a chemat la Iahve, ei se opresc pe toată durata bătăliei luna si soarele Activitatea lui I N este atribuită drept urmare cuceririi tuturor orașelor principale din Canaan războaie cu popoare, dintre care unele (hitiți etc ) „conform datelor istorice, nu locuiau în Canaan la acea vreme După ce a împărțit țara canaanită ( , - ), I N moare la vârsta de ani; este îngropat pe munte Efremova Contrar tradițiilor evreiești și creștine, care i-au atribuit compilarea cărții eroului ei I N , în Prima jumătate a secolului XX un număr de savanți (Alt și alții) au exprimat opinia că primele capitole ale cărții reprezintă o colecţie de tradiţii etiologice diverse asociate cu numele de I N mult mai târziu (c - secole î Hr ) În același timp, s-a acordat atenție faptului că pătrunderea triburilor israeliene în Canaan ar fi putut avea loc pașnic și nu ca urmare a războaielor și cuceririlor sângeroase atribuite lui I N Totuși, în ultimele decenii (începând cu studiile lui Albright), proporția etiologică legendele din cartea lui I N este recunoscută ca fiind mai puțin semnificativă Se indică faptul că în a -a jumătate a secolului al XIII-lea î Hr e (V perioadă căreia i se poate atribui sfârşitul real al exodului), conform datelor arheologice, multe Orașele canaanite au fost distruse cu forța Prin urmare, o parte a cărții poate, în ceea ce privește conținutul (și în ceea ce privește opinia unui număr de cercetători, și în formă, deoarece unele dintre părțile sale sunt o înregistrare cântece epice antice) pentru a fi mai aproape de timpul istoricului subiacent evenimente ic (cucerirea Canaanului de către acele triburi ale lui Israel care au venit din Egipt); în acest caz, compilația celor mai vechi părți ale cărții datează din c î Hr e (care este trei secole mai târziu evenimente reale care stau la baza) Întrebarea raportului dintre elementele mitopoetice (miracolul cu despărțit de apele Iordanului, o grindină de piatră care a căzut din cer, un zid care s-a prăbușit de sunetul trâmbițelor Ierihon, luna și soarele oprite etc ) și elemente care au o bază istorică (deși în mai departe şi semnificativ transformată în procesul de ciclizare a tradiţiilor etiologice), rămâne discutabil În personalitatea lui I N însuși, cu capacitatea sa de a-și supune acțiunile și acțiunile tuturor oamenii conduși de el la glasul lui Dumnezeu, care a vorbit prin el, văd istoricul-psihologic-logicul o realitate caracteristică epocii formării conştiinţei personale V V Ivanov ISUS HRISTOS (greacă: ItzaotsdKhriatod), în sistemul religios și mitologic creștin un om-zeu, conținând în unitatea personalității sale plinătatea naturii divine - ca un fiu-zeu (a doua persoană a trinității), „fără început de zile” și toată concretețea naturii umane finite - ca evreu care a predicat în Galileea (Palestina de Nord) și a fost crucificat în jurul anului d Hr e pe cruce „Isus” - greacă transfer evreiesc al numelui personal Yeshu(a) [і e zi(a'), forma originală Yehoshua, „Nuzia“ Doamne ajută, mântuire”, cf Iosua]; „Hristos” este traducerea în greacă a cuvântului mesia (aram mezSha', evr „unsul”) Epitetul lui I X , ca și cum celălalt nume al lui, era cuvântul „Mântuitor” (Vătrânul Slav „Mântuitor”, greacă sotg |r, adesea atașat zeilor păgâni, în special Zeus, precum și divinității Regii) A fost percepută ca o traducere în sensul numelui „Isus”, echivalentul său (cf Mat , : „și Îi vei pune numele Isus, pentru că el va salva oamenii de păcatele lor Un epitet apropiat ca înțeles de I X - „Măscumpărător” - traducere din evr ^o'ei ("rudă de sânge", "protector", "mântuitor din captivitate"), folosit deja în Vechiul Testament în legătură cu Iehova (Is : și alții; Iov : ) Aceste epitete sunt reflectare a poziţiei dogmatice pe care I X , acceptând voluntar suferinţa şi moartea, parcă au răscumpărat oamenii din captivitate și sclavie de forțele răului, cărora s-au trădat în actul „căderii” Adam si Eva Un loc special printre desemnările lui I X îl ocupă sintagma „fiul omului” (greacă Vod tone avrolon ca transmisie de aram Bar'epaz): aceasta este auto-desemnarea lui obișnuită în Evanghelii texte, dar din cultul și scrierea comunităților creștine, ea dispare curând și pentru totdeauna (poate tabu ca trăsătură a discursului lui I X ) Sensul lui rămâne Nașterea lui Hristos, icoană de Andrey Rublev Moscova, Kremlinul Adorarea ciobanilor Pictură de Giorgione BINE Washington, Galeria Națională adaptarea femeii este într-un fel mai importantă decât descendența dintr-o mamă adevărată Apocrif versiune, nefolosită pe scară largă (cf apocrifa bizantină timpurie „Explicarea cum Hristos a devenit preot”), a legat originea lui I X nu numai cu familia lui David și, prin urmare, cu seminția lui Iuda (căreia îi aparținea regatul mesianic), dar și cu seminția lui Levi (căreia îi aparținea regatul mesianic) deținea drepturi la preoție) Nașterea lui J X a fost prezisă de îngerul (arhanghelul) Gavril, care i s-a arătat Fecioarei Maria în Nazaret (Luca , - ) și Aducerea la templu Pictură de A Mantegna - Florența, Galeria Uffizi este discutabilă, dar este foarte probabilă legătura cu Cartea Vechiului Testament a lui Daniel (Dan , - ), care descrie o viziune profetică în care „parcă un fiu al omului” s-a apropiat de tronul „Bătrânului de zile” (i e Domnul) și a primit de la el putere împărătească asupra tuturor popoarelor și pentru toate timpurile; in acest caz este titlu mesianic, echivalent cu cuvântul „Hristos” Mai mult, I X este „regele”, căruia „toată puterea este pornită cer și pe pământ” (Mat : ), o sursă de autoritate spirituală și seculară (o continuare a Vechiului Testament ideea de „Rege Iahve”) Sintagma „fiul lui Dumnezeu”, care, în raport cu I X , are un sens dogmatic, din timpuri imemoriale a fost folosită în anexa la rege, ca echivalent al titlului său În același context conceptual cuvântul „Domn” este (greacul Knryud a fost atașat în mod tradițional de Iahve, înlocuind în traducerea Vechiului Testament numele lui tabu, ca o corespondență cu Evr Adonai; în viața de zi cu zi, nu însemna un maestru, gestionarea unui sclav, dar un tutore având autoritate asupra unui minor etc ; a fost folosit și ca titlu al Cezarilor) Biografia mitologizată a „vieții pământești” a lui I X - din momentul inițial al istoriei „întruparea lui Dumnezeu” (vezi Buna Vestire) până la moartea lui I X pe cruce, învierea lui și, în cele din urmă, reveni la sfârşitul vieţii pământeşti în sfera divină a fiinţei, dar deja ca „Dumnezeu-om” (vezi Înălțarea) dă cap arr Evanghelii - canonice (din Matei, Marcu, Luca, Ioan) și numeroase apocrife (Petru, Toma, Nicodim, Prima Evanghelie a lui Iacov, Evanghelia „copilăriei lui Hristos” etc ) Diferite evanghelii, în diferite grade, se concentrează pe anumite alte momente ale „vieții pământești” a lui I X (deseori anumite episoade sunt în general absente în orice Evangheliile), conțin un grad mai mare sau mai mic de un element fantastic de fabulos (în special acest element este mare, de regulă, în literatura apocrifă), conţin numeroase contradictii Toate acestea reflectă diversitatea timpului creației lor, lupta direcțiilor timpurii Creștinismul, plierea și formalizarea treptată a principalelor dogme Ca „rege” mesianic, I X este moștenitorul dinastiei lui David, „fiul lui David” De când s-a născut de la fecioara Maria, neavând tată pământesc, ne putem aștepta ca genealogia lui să fie ridicată lui David mamă Totuși, nu este așa: ambele genealogii ale lui I X , care sunt date în evanghelii (Mat , - , Luca , - ), - acestea sunt genealogiile lui Iosif Logodnicul, soțul nominal al Mariei - din punctul de vedere al anticului răsăritean obligații de lege sacră le- Adorarea Magilor Pictură de Rogier van der Weyden BINE Munchen, Alte Pinako teca =II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=II=II=II =II=II =II=II=II=|[=I ISUS HRISTOS înainte de conceperea copilului în pântece); în cea de-a patruzecea zi este ca primul fiu născut dintr-o familie de evrei adus la templul din Ierusalim pentru dedicare rituală lui Dumnezeu, unde a fost recunoscut de bătrânul Simeon Un Dumnezeu-primitor care a așteptat toată viața lui Mesia (Luca : - ) Salvarea unui copil de la regele Irod (cf legenda Vechiului Testament despre nașterea lui Moise), Maria și Iosif fug cu el în Egipt, unde rămân până la moarte Irod (Matei : - ) Numeroase legende extra-canonice, deosebit de bogate și detaliate în Copți (creștin-egiptean-tyan), dar obișnuiți în literatura și folclorul diferitelor popoare, spun ei despre idoli care s-au prăbușit în fața lui I X , despre un pom fructifer care, la porunca lui, și-a înclinat ramurile în fața fecioarei Maria, despre închinarea animalelor, despre izvoarele care își croiesc drum într-un loc fără apă pentru a-și potoli setea călători, etc Anii petrecuți atunci în Nazaret sunt înconjurați de obscuritate (se relatează că Isus învățarea meșteșugului de dulgher; Mk , ) Conform narațiunii canonice, la atingerea I X vârsta de doisprezece ani (majoritate religioasă) familia face un pelerinaj Ierusalim la Paște, în timpul căreia băiatul dispare El este găsit în templu „printre învăţători, ascultându-i și întrebându-i”, iar rabinii cu care a vorbit „s-au mirat de înțelegerea și răspunsurile lui” (Luca : ) La reproșurile mamei sale, I X răspunde: „De ce a trebuit să mă cauți? Sau nu știai că eu ar trebui să fie în ceea ce îi aparține tatălui meu ” În rest, I X „era în ascultare” Mariei şi Iosif Spre deosebire de tradițiile ortodoxe reținute din apocrife, tineretul I X înfățișat ca un făcător de minuni puternic, misterios și uneori nepoliticos, cu un cuvânt care mortifică (adevărat, apoi reînvior) colegii care s-au certat cu el, uimind un profesor de școală mistere cabalistice; El Isus și profesori Pictură de P Veronese Madrid, Prado i — Zge Evadare în Egipt Fresca de Giotto BINE Padova, capela del Arena care a anunțat că i se va naște un fiu fără a-i distruge virginitatea, care va fi conceput în mod miraculos prin acţiunea Duhului Sfânt (motivul mitologic al Imaculatei Zămisli); acest înger secret, nenumit pe nume, îl dezvăluie lui Iosif, Logodnicul, arătându-i în vis (Mat , - ) Conform Vechiului Testament profeții (Mic , ), regele mesianic ar trebui să se nască pe pământul Iudeei (Palestina de Sud), în Betleem, orașul legendar al lui David; între timp, Maria și Iosif locuiesc în Nazaret, care a intrat proverb cu nesemnificația lui (Io , ), în Galileea semipăgână (Palestina de Nord) Motivul providențial care i-a determinat să meargă la Betleem se dovedește a fi cel declarat recensământul autorităţilor ocupante romane, conform regulile cărora fiecare trebuia să se înscrie la locul de reședință inițială de felul său (Luca , - ) Acolo, la Betleem, se naște I X - într-un grajd (amenajat, după evanghelia apocrifă Thomas, într-o peșteră, care leagă simbolic intriga Crăciunului cu o tradiție mitologică bogată subiect al peșterii), „pentru că nu era loc pentru ei în hotel” ( , ) decor de Crăciun amintește în mod paradoxal de viața lui Adam în Eden cu animale înainte de cădere Baby I X vino păstori de arc, îndemnați să facă acest lucru prin slăvirea îngerilor ( : - ); magicieni aduse stea minunată (Matei : - ) După opt zile, copilul va fi circumcis și primește numele Isus (numit înger sculptează sâmbătă păsări de lut, iar când i se reproșează că a încălcat pacea de Sabat, bate din palme și păsările zboară departe (evanghelia apocrifă a lui Toma) Tradiția canonică evidențiază cu atenție conflictele cu cei dragi „Vecinii s-au dus să impună mâinile asupra lui, căci ei ziceau că și-a pierdut cumpătul” (Marcu : ); „Frații lui nu au crezut în El” (Ioan : ) Înainte de a ține o predică, I X merge la Ioan Botezătorul și primește botezul de la el, care însoțit de un glas din cer, care afirmă I X în demnitatea mesianică și manifestarea spiritului un sfânt în formă trupească de porumbel (Mat : - ; Marcu : - ; Luca : - ; Io : - ) Imediat dupa acest J X merge în pustie timp de de zile (perioada de post a niniviților din istoria lui Iona, în general semnificativă număr, cf de asemenea durata „Postul Mare” în practica Bisericilor Ortodoxe și Catolice), în deplină singurătate și abstinență de la mâncare pentru a se întâlni într-un duel spiritual cu diavolul (Mat , - ; Ceapă : - ) Ca într-un duel epic tradițional sau cu zâne, I X îl învinge pe al lui antagonist de trei ori, respingând fiecare dintre propunerile sale cu cuvintele poruncilor Vechiului Testament, dat mai mult sau mai puțin exact Deci, răspunsul la propunerea de a transforma miraculos pietrele în pâine, astfel încât pentru a potoli multe zile de foame, - „omul nu va trăi numai cu pâine, ci cu fiecare cuvânt care vine din gura lui Dumnezeu” (cf Deut : ); la propunerea de a se arunca de pe acoperișul pronaosului templului din Ierusalim, pentru a aerul să fie sprijinit de îngeri și prin aceasta să dovedească calitatea de fiu dumnezeiesc, - „nu-l ispiti pe Domnul Dumnezeu ale tale” (Deut : ); la oferta de a se închina diavolului pentru a primi de la el „toate împărăţiile lumii şi slava lor”, „închina-te Domnului Dumnezeului tău și slujește-I singur” (Deut : ; : ) Doar după acest J X vine înainte cu proclamarea timpului mesianic (Mat , ); vârsta lui este de aprox este definită (Luca : ) la vârsta de de ani - vârsta simbolică a deplinătății maturității („Treizeci de ani a fost pentru David când a început să domnească” ( Samuel : ) El îi cheamă pe primii ucenici (vezi v Doisprezece apostoli) dintre pescarii din „Marea Galileii” (Lacul Tiberias), se plimbă cu ei în Palestina, propovăduindu-și doctrina și făcând minuni Când nu era destul vin la nunta din Cana Galileii, el la cererea mamei, transformă apa în vin (Io , - - „o minune în Cana Galileii”; un contrast este caracteristic între situaţia cotidiană prozaică şi simbolismul eshatologic al sărbătorii mesianice) Alte miracole - învierea morților (Lazăr, fiica lui Iair), mersul pe apă, îmblânzirea huiduielilor ri, hrănind mii de oameni cu cinci (șapte) pâini, în special vindecarea bolnavilor mintal („alungarea demonilor”) și bolnavii mintal Pentru cei mai apropiați ucenici ai săi - apostolii Petru, Iacov și Ioan Teologul, urcându-se cu ei pe un munte înalt, arată „miracolul schimbării la față”: chipul îi strălucea, „ca soarele”, hainele au devenit „strălucitoare”; Ilie i se arată lui Moise și din nor vine o voce care anunță că J X este „fiul meu iubit” (Mat : - ; Marcu : - ; Luca : - ) Dar în natalul Nazaret, unde nu credeau în el, J X „nu putea să facă nicio minune” (Mc , ) De- Botez Pictură de Piero della Francesca - Londra, National Gallery Intrarea lui Hristos în Ierusalim Maestru francez necunoscut, secolul al XV-lea Leningrad, Schitul Intrarea la Ierusalim Mozaic din Capela Palatina din Palermo, secolul al XII-lea motiv constant - ciocniri cu evreii ortodocși din rândul religioșilor dominanti mișcări ale fariseilor și saducheilor, cauzate de faptul că I X încalcă constant tabuurile formale ale iudaismului adevărată practică religioasă (de exemplu, vindecă în Sabat), pretinde dreptul de a ierta oamenii pentru păcatele (considerate ca aparținând numai lui Dumnezeu), menține o comunicare „pângărită” cu păcătoșii proscriși Numeroase aforisme ale lui I X afirmă disponibilitatea dezinteresată la respingerea foloaselor şi avantajelor ca criteriu decisiv al vieţii spirituale „Nagornaya predică” (Matei - ) începe cu exclamația „fericiți cei săraci de bunăvoie” (sau „săraci prin porunca duhului său”; o astfel de traducere este confirmată atât de interpretări antice, cât și de observații peste semantica textelor lui Qumran, în timp ce transmiterea tradiţională „sărac în spirit” duce la neînțelegeri) Cu o severitate neașteptată a condamnat grija pentru ziua de mâine, voința de a asigura, bunăstare furnizată cu garanții (Matei : - ) I X însuși este și un „cerșetor voluntar”: „Vulpile au adăposturi și păsările cerului au cuiburi, dar Fiul Omului nu are, unde firul capului” (Mat : ; Luca : ) Această trăsătură este cea care iese în evidență și este mitologizată după imaginea lui Isus (Isa), așa cum este dat de literatura musulmană, în special post-coranică (de exemplu, în Ghazali I X - idealul non-achizitivităţii în spiritul sufismului) Renunțarea la iubirea de sine este adusă la un paradoxal cere să „urați” pe cei dragi și chiar viața voastră (Luca : ) ca un profesor al lui audiența, I X în cercul conceptelor palestiniene este perceput ca un rabin; așa că i se adresează (Matei : și ; Marcu : ; Io : și ; : ) Acesta este un caz special printre rabini, pentru că el predă fără să treacă prin pregătire specială (Io , ) și, mai mult, el spune, „ca unul care are autoritate, nu ca cărturari și farisei” (Matei : ; Marcu : ) Evangheliile arată cel mai adesea învățătura lui J X (Matei : ; : ; Ioan : ; Marcu , ) Sinagogi, vestibule ale templului din Ierusalim - mediul normal pentru activitățile rabinului Alte „învățătorii din Israel” se ceartă cu el ca și cu colegul și concurentul lor (Mat : - ) Dar esența și tonul discursurilor sale sunt excepționale; ascultătorul trebuie fie „să creadă”, fie să devină un dușman (cf Mat : - „Cine nu este cu mine este împotriva mea”) De aici și inevitabilitatea unui sfârșit tragic În zilele dinaintea principalei sărbători evreiești - Paștele, J X se apropie de Ierusalim, solemn intră în acest oraș pe un măgar (un simbol al blândeții și al liniștii, spre deosebire de un cal de război, cf Zach , - ), primește salutări din partea mulțimii, adresându-i-se cu ritual exclamă parcă către un rege mesianic și îi alungă în mod imperios pe schimbătorii de bani și negustori de animale de sacrificiu (Matei : - ; Marcu : - , - ; Ultima cina Panoul central al altarului de D Bouts - Leuven, Biserica Sf Petru „Esse Noto” Pictură de C Masseys, Veneția, Palatul Dogilor răstignire Icoana rusă de Dionisie Moscova, Galeria Tretiakov răstignire Pictură de El Greco Madrid, Prado =II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=II=II=II =II=II =II=II=II=|[=I ISUS HRISTOS Ceapă , - ; Și despre : - ) bătrâni evrei, care constituiau un religios special instituție administrativă și judiciară - Sanhedrinul (greacă; evr san-hedrin), decide să-l trădeze (ca un originar din Galileea disprețuită, un încalcător al disciplinei rituale, un lider cu care se putea certa pe ei romanii) la curtea Sinedriului, pentru a fi apoi predate spre executare autoritatilor romane (Sanhedrinul din țara ocupată nu avea dreptul la condamnare la privarea de viață) I X în cercul de doisprezece apostolii celebrează în secret ritualul cinei de Paște (așa-numita Cina cea de Taină), în timpul căreia prezice că unul dintre studenți îl va trăda, iar apoi le servește studenților pâine și vin, mistic prefăcându-i în trupul și sângele Său și asemănându-se cu mielul Paștilor ucis și mâncat, - un prototip al Euharistiei creștine (Mat : - ; Marcu : - ; Luca : - ; Jo , unde Subiect euharistic, dar spălarea picioarelor ucenicilor este descrisă ca un exemplu de reciprocitate minister) Își petrece noaptea cu ucenicii săi în grădina Ghetsimani de pe Muntele Măslinilor, la est de Ierusalimul, „este îngrozit și tânjește”, se întreabă cei trei apostoli cei mai aleși (o dată prezenți în timpul schimbării la faţă) să stea treaz cu el şi să se întoarcă la Dumnezeu cu o rugăciune: „Tată! o, dacă tu s-a destins să ducă această ceașcă pe lângă mine! însă nu voia Mea, ci a Ta să se facă” (Luca : ; cf Mat , , Mk , - „rugăciune pentru un pahar”); tensiunea spiritului său ajunge la sudoare sângeroasă (Luca : ) Vino complici înarmați ai bătrânilor evrei, în frunte cu trădătorul Iuda Iscariotean, se apropie de J X și îl sărută – acesta este un semn al cui să apuce (Mat : - ; Marcu : - ; Luca : - ) Petru încearcă să arate rezistență armată și tăie urechea slujitorului marelui preot cu o sabie, dar I X îl oprește și îl vindecă pe sclav Elevii se risipesc, I X este dus la curtea Sanhedrinului, unde confirmă demnitatea sa mesianică (Mc , - ), pentru care este scos (preliminar) pedeapsa cu moartea Dimineața devreme, I X este condus la procuratorul roman Ponțiu Pilat pentru confirmarea verdictului Pilat îl întreabă dacă se consideră regele iudeilor și primește răspuns afirmativ (Mc , etc ) Cu toate acestea, Pilat nu este contrariu să salveze acuzatul neobișnuit De obiceiul pentru sărbătoarea Paștelui putea ierta un singur condamnat; Pilat propune să-l elibereze pe I X , dar mulțimea cere iertare în locul unui anume Baraba, care în timpul răzvrătirii a comis crimă (Marcu : ) I X așteaptă soarta celor lipsiți de drepturi - biciuire și apoi răstignire, iar între timp alții - batjocură la adresa legionarilor romani, care îl fac rege al bufonului (Mat : - ; Marcu : - ; Și despre : - ) El trebuie să ducă crucea la locul execuției (Golgota), dar nu poate rezista greutății ei, iar crucea ajută la purtarea unui anume Simon din Cirene (Mc , ) După obiceiul evreiesc, el este oferit înainte execuție, o băutură narcotică care atenuează sensibilitatea, dar refuză ( , ) I X răstignit între doi tâlhari, dintre care unul își bate joc de el, Coborâre de pe cruce Pictură de Rogier van der Weyden BINE Madrid, Prado iar celălalt este conștient de vinovăția și nevinovăția lui I X („tâlhar prudent”); I X îi promite: „azi dar tu vei fi cu Mine în rai” (Luca : ) Suferința lui J X pe cruce durează aproximativ ore (conform cont modern de la ora până la ora după-amiaza) El o încredințează pe fecioara Maria grijilor adoptat de ea, Ioan Teologul (Io , - ), citește (în aramaică) un verset jalnic și în același timp timpul psalmului mesianic / „Dumnezeul meu! Dumnezeul meu! De ce m-ai parasit!" (Marcu : ) și moare Moartea lui este însoțită de semne: soarele este eclipsat, în templul din Ierusalim de unul singur vălul este rupt (cf ruperea hainelor în semn de întristare), are loc un cutremur A verifica, dacă cel condamnat este mort, unul dintre soldați îi străpunge pieptul cu o suliță (Ioan : ) Trupul lui I X dat prietenilor la cererea lui Iosif din Ari-Mathea, împletit cu un giulgiu de pe drum- mirodeniile mele aduse de Nicodim (Io , - ) și îngropate în grabă într-o piatră sarcofag, într-o peșteră presărată cu piatră; a doua zi este Sâmbăta Paștelui, când evreii nu au nimic nu se poate face Evangheliile nu spun nimic despre coborârea în iad a lui I X , ci o idee ulterioară a fenomenului I X printre morți și despre zdrobirea forțelor morții chiar în fortăreața lor a devenit subiectul credinței și fantezie mitologică Când, după Sabat, Maria Magdalena și alte două femei (femeile purtătoare de smirnă) au venit din nou să spele și să ungă trupul lui I X cu tămâie, sarcofagul era gol, iar pe marginea ei stătea „un tânăr îmbrăcat în haine albe” (înger), care a spus că J X a înviat și ucenicii îl vor vedea în Galileea (Marcu : - ) Însăși învierea lui I X este descrisă doar în apocrife (de exemplu, în Evanghelia lui Petru) I X înviat le apare ucenicilor Plângere pentru Hristos Fresca de Giotto BINE Padova, capela del Arena □ ISUS HRISTOS І = І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І І= І= Stânga - Poziția în sicriu Pictură de Rafael Roma, Galleria Borghese În dreapta - Poziția în sicriu Pictograma literei nordice Sfârșitul secolului al XV-lea Moscova, Galeria Tretiakov Nu este recunoscut imediat, Maria Magdalena îl ia de grădinar (Io , ), printre elevi, de multă vreme care i-a vorbit pe drumul spre Emaus, „ochii se deschid” chiar înainte ca el să devină invizibil (Luca : ), dar Toma simte rănile din cuie (Ioan : ) I X trimite pe apostoli să predice mai departe în întreaga lume, după care are loc înălțarea lui (Marcu : ; Luca : ; Fapte : ) Întoarcere (al doilea venirea) J X va avea loc la sfârşitul timpului „în nori cu multă putere şi slavă” (Marcu : ); Rezumând soarta lumii, el va crea o judecată teribilă asupra tuturor generațiilor de oameni Așa este povestea evangheliei despre „viața pământească” a lui I X (suplimentată cu narațiuni apocrife) În textele Noului Testament (în special în Evanghelia după Ioan, în Epistolele Apostolilor) elementele principale ale ideilor hristologice, care au devenit ulterior cele mai importante religioase dogmele creștinismului, în primul rând, înțelegerea lui I X ca „Dumnezeu-om”, fiul lui Dumnezeu, care a unit în propria persoană firea umană şi divină În același timp (deja în Evanghelia după Ioan) se formează o vedere asupra I X ca logos (cuvânt) divin, o legătură intermediară între Dumnezeu şi oameni Această idee (formulată nu fără influența filozofiei greco-romane) a devenit o parte integrantă a dogmei trinității divinității (Dumnezeu este tatăl, Dumnezeu este fiul, duhul sfânt), unde I X este înțeles ca a doua persoană (a doua ipostază) a trinității (Dumnezeu este fiul), generată de prima ipostas (vezi Art Treime) Deși imaginea lui I X ca „om-zeu” are o asemănare exterioară cu figurile mitologice „oameni divini”, fii ai zeilor, în general „semizei”, „Dumnezeu-om” este conceput în creștinism nu ca „semizeu”, adică un amestec de semi-divin și semi-uman, dar ca un zeu „complet” și „complet” o persoană „nu printr-un amestec de esențe, ci prin unitatea unei persoane” („simbol pseudo-atanazian credință, secolul al V-lea); acest punct de vedere este opus au existat vederi precum nestorienii, care considerau zeul-logos și omul Isus ca doi în esență mărimi diferite, iar calea omului Isus ca o cale a perfecțiunii treptate asemănătoare cu căile „oamenilor divini” ai păgânismului și ale monofiziților, care, dimpotrivă, susțineau că natura lui I X a fost complet absorbită de natura divină a Logosului Dumnezeu întrupat în Hristos logos a început să fie conceput în creștinismul ortodox nu ca un zeu „inferior” sau „mai mic”, nu ca cel mai de jos nivel al esenței divine (punctul de vedere al arienilor, care au negat egalitatea celor întrupați logos tatălui), ci ca persoană a absolutului, egală cu celelalte două persoane ale trinității Din acest motiv „Încarnarea” este înțeleasă în creștinism ca fiind unică și unică, nepermițând niciuna sau reîncarnări în spiritul orfismului antic sau misticismului răsăritean, pluralitatea „mântuitorilor” și „mentori ai omenirii”, precum bodhisattvasi din mitologia budistă Procedând astfel, se presupune că nu există doar o „întruchipare” a zeității, adică adoptarea unui aspect senzual-material de către el (natura umană în acest caz ar putea fi înțeleasă pur și simplu ca o mască - punctul de vedere al doceților), dar sa „încarnare”, adică legătura „reală” cu natura umană în toată integritatea ei – nu numai cu trup, dar și suflet și minte, până la doctrina celor două voințe ale lui I X - divină și umană (formulat de secolul al VII-lea în lupta împotriva monoteliților, care au recunoscut două naturi ale lui I X , dar o singură voi) Absurditatea completă și indescriptibilitatea logică a unei astfel de conexiuni nu numai că nega Femei purtătoare de mir la mormânt Pictură de X van Eyck (?) BINE Rotterdam, Muzeul Bojmans — van Böningen =II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=II=II=II =II=II=II=|[=I ISUS HRISTOS Înviere Aripa altarului Isenheim de M Nythard (Grünewald) — Colmar, Muzeul Unterlinden Xia, dar puternic subliniat de literatura religioasă creștină timpurie și medievală Este un miracol în diferență față de toate miracolele private care depășește nu numai legile naturii, ci și dincolo de normă existența lui Dumnezeu ca atare: dacă conform formulei evanghelice „totul este cu putință la Dumnezeu” (Mat , etc ), atunci întruparea, strict vorbind, este, parcă, imposibilă chiar și pentru Dumnezeu însuși Doctrina lui I X ca Dumnezeu-om este combinată în creștinism ca „religie a mântuirii” cu ideea despre jertfa ispășitoare I X - Iisus Hristos este Dumnezeu, căci numai sângele lui Dumnezeu poate ispăși păcătoșenia umanitate (vezi „Căderea”); şi în acelaşi timp este un om, pentru asemănarea exactă a morţii sale şi moartea umană slujește ca garanție a învierii morților (cf Tes : ) În ceea ce privește predarea despre sacrificiul ispășitor al lui J X , este regândită și ideea din Vechiul Testament a regelui mesianic, mesia: I X este interpretat ca un salvator de „corupția” păcatului originar S S Averintsev Toate aceste prevederi, conținând multe elemente mai vechi religioase și mitologice ideile, dar mult mai complicate și mai transformate, au devenit dogme religioase Creștinismul numai după acerbe dispute hristologice din secolele II-VII și victoria ortodocșilor Creștinismul peste numeroase alte tendințe (docetism, arianism, nestorianism, monofizitism, monotelism etc ), declarat eretic de către biserica ortodoxă Punctul de vedere ortodox-teologic, care presupune recunoașterea acestor dogme și adoptarea credința tuturor textelor Noului Testament care vorbesc despre biografia miraculoasă a „omului-zeu” I X , inclusiv a lui învierea și înălțarea trupească, pentru adevărata realitate, nu lasă loc pentru ridicarea întrebării despre natura mitologică a oricăror episoade ale Evangheliei În literatura științifică despre I X (și este nemărginită), s-au dezvoltat două direcții principale - mitologice şi istorice Originea ambelor este legată (cu excepția unui singur preoti- curent dintr-un timp anterior) până la iluminismul secolului al XVIII-lea; ambele abordări (mai mult sau mai puțin) apoi s-a opus interpretării ortodox-teologice a imaginii direcție mitologică recunoaște I X ca imagine mitică creată pe baza credințelor totemice sau agricole culte (în special cultele zeului muribund și al învierii), precum cultul lui Osiris, Dionysos, Adonis și alții, sau interpretează imaginea lui I X din punctul de vedere al reprezentărilor solar-astrale Toate poveștile Evangheliei despre viața lui și faptele miraculoase au fost văzute ca simple împrumuturi mituri din religiile antice, din literatura Vechiului Testament În I X , precum și altele asemănătoare lui imagini mitologice, reprezentanții conceptului astral solar au văzut o zeitate solară: el născut pe decembrie (întoarcerea soarelui în primăvară după solstițiul de iarnă), rătăcește pe pământ însoțit de apostoli (calea anuală a soarelui prin constelații zodiacale), moare și răsare în a treia zi (o lună nouă de trei zile, când luna nu este vizibilă, apoi „învie” din nou etc ) d ) Unii adepți ai conceptului mitologic astral au încercat să dea astral explicații pentru aproape fiecare episod din narațiunile Evangheliei (găsind analogii cu acestea în mișcare soarele prin constelațiile Fecioara, Leul, Scorpionul etc ) În general, acest concept a fost cel mai caracteristic pentru stadiul inițial al dezvoltării teoriei mitologice (iluminatorii francezi Ch F Dupuy, C F Volney) și în secolul al XX-lea a avut (în expresia sa extremă, „pură”) doar câțiva susținători (printre ei -Om de știință polonez A Nemoevsky, francez - P Kushu) Printre cele mai mari Înviere Fresca de Piero della Francesca, - San Sepolcro, Pinacoteca comunală Apariția lui Hristos la Maria Magdalena Pictură de M Pionhauer a -a jumătate a secolului al XV-lea Colmar, muzeu Unterlinden ISUS HRISTOS I = I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= I= Hristos înaintea judecății poporului Sculptura lui M M Antokolsky Marmură Sankt Petersburg, Gos Muzeul Rusiei reprezentanţi ai direcţiei mitologice la sfârşitul secolelor al XIX-lea şi al XX-lea — A Dreve, J M Robertson, W B Smith si altele Imaginea lui I X este comparata de ei cu imaginile „mantuitorilor”, „vindecatorilor” divini sisteme religioase și mitologice orientale antice; atrage atenția asupra a ceea ce se găsește în mulți religiile combină credința într-un „mântuitor” cu ideea unui zeu muribund și care reînvie; legătura dintre majoritatea episoadelor din biografia lui I X cu mitologia stabilă comploturi (povestea nașterii lui I X găsește analogii în miturile despre nașterea miraculoasă a divinului copil, un episod de fuga în Egipt - în povești despre persecuția unui copil minunat și minunatul lui mântuirea - de exemplu, mitul egiptean al lui Horus și Seth, mitul asirian al regelui Sargon, mitul iudaic al Moise, indian despre Krishna etc ) Există o legătură între legendele creștine și ideile despre sacrificiul de sine al zeităților în multe culte (imagini ale lui Agni, Krishna, Mitra, Gayomart și alții) și legătura dintre simbolismul creștin și simbolismul precreștin („peștele” ca simbol multe zeități ale focului etc , crucea ca simbol al învierii și al vieții noi cu mult înaintea creștinismului; există o legătură între ideea morții lui I X pe cruce cu imaginea mitologică generală a copacului lume etc ) Uneori, în mitul lui I X ei văd o variantă a legendei lui Buddha Ecouri de totemic credințele sunt văzute în mitul imaculatei concepții a lui I X de către fecioara Maria, în sacramentul comuniunii, considerat în Creștinismul ca mâncând trupul și sângele lui Hristos, „mielul” pascal În opinia multor reprezentanţi direcție mitologică, în care conexiunea cu aproape toate direcțiile este ușor de urmărit, caracteristică teoriei generale a mitului – timpurie Secolului (vezi Art Mitologia), au fost influențați de ideile lui J Fraser despre riturile magice ca sursă a oricărei religii și despre ceea ce se află în centrul creștinismului ritul uciderii rituale a unui lider tribal sau a fiului său - conținutul Evangheliilor a fost înțeles ca un mit de cult care spune despre uciderea reală sau simbolică a unei victime umane, dumnezeu suferind și înviat În general, dezvoltarea imaginii lui I X este considerată mitologică direcție ca venind dintr-o idee anterioară despre el ca zeu pentru a dota această imagine cu măsura plierii creștinismului cu trăsături „umane”, adică evoluția de la Dumnezeu la om Cu toate că reprezentanții școlii mitologice au interpretat imaginea complexă a lui I X prea unilateral, nevăzând nu este nimic nou în el în comparație cu mulți zei ai religiilor antice orientale, au reușit să facă convingător arată originea multor motive mitologice în imaginea lui I X Direcția istorică recunoaște că imaginea lui I X se bazează pe o figură istorică Oamenii de știință din această direcție, ei consideră că dezvoltarea imaginii lui I X a mers în direcția opusă modului în care aceasta a imaginat școala mitologică - adică a existat o mitologizare a personalității istorice, îndumnezeirea lui Isus, un predicator cu adevărat existent din Nazaret, a cărui imagine este Pe măsură ce numărul adepților săi creștea, el era din ce în ce mai înzestrat cu trăsături mitologice Pentru primele încercări a recrea biografia lui „Iisus omul” se caracterizează printr-o abordare educațional-raționalistă, lipsa istoricismului (în secolul al XVIII-lea, teologul german și educatorul Wolfian G S Reimarus, elvețianul teologul I I Hess și alții); aceste aceleași trăsături în multe privințe disting mai târziu și foarte popular în timpul său „Viața lui Iisus” de E Renan, scrisă sub formă de roman (având în vedere un aspect modernizat și imagine idealizată a lui Isus ca „anarhist religios”) Începând de la așa-numitul Scoala din Tubinga studii biblice științifice, luarea în considerare a chestiunii istoricității lui I X a fost asociată cu răspândirea metodă de critică raţionalistă a textelor Noului Testament Primul studiu semnificativ al acestui lucru fel a fost „Viața lui Iisus” de D Strauss, care a încercat să separe „Iisusul istoric” de cel mitic istoria sa (a fost primul care a folosit cuvântul „mit” în raport cu creștinismul) și a arătat cel mai mult procesul de mitologizare a realității vii; Strauss însuși și-a văzut sarcina în aruncare straturi mitice, „pentru a restabili imaginea lui Isus istoric în trăsăturile sale umane” În același direcția a fost cercetarea lui A Har-nak, A Loisy și alții Unii savanți au plasat în centrul problemei etice și psihologice a „conștiinței de sine mesianice” a lui Isus în așteptarea străpungerii timpului escatologic (de exemplu, A Schweitzer, care, totuși, a negat că Isus ar avea o asemenea conștiință de sine) Din anii are loc o ascensiune a așa-zisului critica formală, adică analiza literară forme de gen în care este posibilă descompunerea textelor Noului Testament (M Dibelius, R Bultman) Combinația acestei metode cu premisele filozofice ale existențialismului a dat conceptul Bultmann, bazată pe o separare bruscă a „Iisusului istoric” (despre care, potrivit lui Bultmann, noi nu ştiu aproape nimic), de la Hristos, cu care credinţa are de-a face; numai pentru acesta din urmă situația de alegere existențială în care „kerygma” creștină (greacă: „anunț”), îmbrăcat în Noul Testament în limbaj mitologic, dar în prezent care ar trebui perceput separat de acest limbaj (problema „demitologizării”) Școala istorică este reprezentată în principal de teologi protestanți, care, renunțând la toate povești fantastice despre „miracole” (sau dându-le o explicație raționalistă), încercate păstrați totuși ceea ce nu le contrazice, „salvați ceea ce mai poate fi mântuit” (F Engels - în raport cu bibliștii școlii din Tübingen); cu toate acestea, savanții biblici din această direcție au făcut o mare contribuţie la studiul critic al Evangheliilor şi a altor texte Spre direcția istorică aparțin unor cercetători ai iudaismului (de exemplu, I Klausner, care a dat imaginea lui I X cu poziții ale naționalismului evreiesc) și catolic (G Papini, F Moriak și alții) sens, ultimul a primit mai multă libertate în critică și interpretare a textelor abia după deciziile Vaticanului II Conciliu ( - ), care a permis, sub influența succeselor studiilor științifice biblice, să interpreteze anumite scripturile ca alegorice Studiul marxist al creștinismului timpuriu și al cercului de întrebări legate de acesta a fost început de F Engels, care a transferat esența problemei din personalitatea presupusului întemeietor al acestei religii - I X la condiţiile istorice generale care au determinat apariţia unei noi religii universale După Engels la fel Problema a fost studiată de savanți religioși sovietici (A B Ranovich, S I Kovalev, Ya A Lentsman, I D Amusin, M M Kublanov, I A Kryvelev, I S Sventsitskaya și alții), marxistii Ch Enshlen (Franța), A Robertson (Anglia), A Donini (Italia), Kosidovsky (Polonia) Dintre cercetătorii marxişti, unii să adere la punctul de vedere că I X este o imagine pur mitologică (acest punct de vedere în anii - a predominat complet, ulterior unii cercetători au făcut unele ajustări la vederi originale, formulând concluzii mai puțin categoric), alții recunosc istoricul existența predicatorului galilean Isus (fără a nega, desigur, că imaginea din Noul Testament a lui J X - rezultatul creării de mituri) În același timp, se subliniază că pentru un studiu marxist al problemelor apariția creștinismului, problema istoricității sau miticității lui I X nu are o importanță decisivă Are S A Tokarev =II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=|[=II=|[=II=|[=II=II=II=II=II=II=II =II=II =II=II=II=|[=II ISUS HRISTOS Pastor bun Mozaic în mausoleul lui Galla Placidia din Ravenna Sfertul I al secolului V În artă și literatură, imaginea lui I X este reprezentată excepțional de larg Mentalitatea timpurii Creștinismul în ansamblu se află sub semnul cuvintelor Noului Testament: „Dacă l-au cunoscut pe Hristos după trup, atunci acum nu mai știm” ( Cor : ) Gânditorii creștini din secolele II-III și parțial din secolul al IV-lea recomanda concentrați-vă pe aspectul mistic al misiunii lui I X și nu aprobă interesul față de tradițiile despre el formă umană „după trup” În plus, ei se îndoiesc de reprezentarea principală a lui I Kh : în- în primul rând, divinitatea ca atare nu poate fi transmisă prin intermediul artei și, în al doilea rând, sub forma lui I X , conform tradiției, era ceva evaziv, „înstelat” (Ieronim), revelator deschiderea sau închiderea în funcție de vrednicia sau nedemnitatea văzului (Origen) și de diversitatea „nenumăratelor sale gânduri” (Augustin); acest lucru se aplică vieții pământești și cu atât mai mult apariţii după înviere Apocrife („Faptele apostolului Ioan”, Sound) exagerează fantastic motivul transformări continue ale apariţiei lui I X Pe de altă parte, patosul ascetic îndemnat să asume că în viața pământească J X era urât, pentru ca frumusețea lui să nu distragă atenția celor învățați de la cuvântul său (Clement Alexandrin) Mai mult, primii creștini nu priveau înapoi, ci înainte, așteptând în curând a doua venire a lui I X „cu slavă”, și în vi- martirii deniya înainte de execuția lui I X au apărut ca un câștigător transformat, „fața tânără” („Pasiunea Sfinții Perpetui și Felicity, începutul secolului al III-lea) În conformitate cu aceasta, primele imagini care au ajuns până la noi I X în pictură (picturi ale catacombelor din Roma și în biserica cu capelă de botez din Dura-Europos, Mesopotamia, apoi și altele din secolul al III-lea) și arta plastică sunt străine de decorul pentru „portret”: ele înfățișează nu înfățișarea lui I X , ci simboluri misiunea sa - păstorul cel bun cu o oaie salvată pe umeri (statuie din secolul al III-lea din Muzeul Lateran din Roma, mozaic al mausoleului lui Galla Placidia din Ravenna, secolul al V-lea etc , cf Matt , - etc ), Orfeu, liniștirea și umanizarea animalelor cu muzica ei și Iisus Hristos Fragment din pictura catacombelelor lui Petru și Marcellin din Roma BINE Hristos Pantocrator Mozaic în Catedrala din Cefalu, Sicilia secolul al XII-lea ISUS HRISTOS І = І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І= І І= І= etc Toate aceste imagini sunt marcate de tinerețe, simplitate, când plebee, când bucolice Împotriva, imagini „portret” ale unui I X cu păr lung și bărbos până în secolul al IV-lea numai pentru cercurile gnostice și păgâne și nu au ajuns la noi; aparent, acest tip a fost asociat cu vechiul tradiția de a portretiza filozofi După trecerea bisericii la statut juridic la începutul secolului al IV-lea și a poziție dominantă la sfârșitul secolului, imaginea lui I X în arta bisericească în rapidă dezvoltare devine mai solemnă, reprezentativă, mai apropiată de imagini oficiale împărați (tema „aclamației”, adică salutul solemn al lui I X ca rege pe tron, pe mozaicul Santa Pudentiana din Roma, secolul al IV-lea), dar și mai corelat cu presupusul istoric realitatea (cf trezirea în același timp a interesului pentru „locurile sfinte” Palestinei) Uite I X ca un barbat, sustinut de autoritatea unor presupuse imagini „nefacute”, deplasează tinerețea fără barbă a catacombelor (tipul fără barbă se găsește și acum în absida altarului San Vitale în Ravenna, mijlocul secolului al VI-lea, iar apoi revine uneori în arta romanică) bizantin matur iconografia lui I Kh , în concordanță cu literatura contemporană, subliniază, alături de trăsăturile unui detașat regalitate, subtilitatea sofisticată a minții (mozaice ale bisericii mănăstirii Chora din Constantinopol, anii c) Compasiunea Pictura veche rusă, continuând tradiția bizantină după imagini pătrunzătoare, aspre, de foc ale Mântuitorului nefăcută de mână, în secolele - ajunge la moliciune echilibru concentrat și liniștit al chipului Mântuitorului din așa-numitul rangul Zvenigorod Andrei Rublev Numai cu grijă în bizantinul târziu și Statuie Hristos Mântuitorul peste Rio de Janeiro, Brazilia artei ruse antice i se dă o temă - I X ca suferind (deși pentru „poeziile spirituale” rusești tandrețea folclorică în fața chinurilor lui I X , adesea percepută ca prin suferința mintală a Fecioarei Maria, foarte tipic) Arta occidentală bâjbâie această temă încă din secolul al X-lea („Răstignirea Episcopului Gero”, pentru prima dată dând clar un moment de umilire), apoi primește un impuls din reflecțiile lui Bernard de Clairvaux în secolul al XII-lea și mai ales Francisc de Assisi și adepții săi în secolul al XIII-lea sub viața pământească a lui I X (înțeles ca obiect de simpatie și empatie); pentru Evul Mediu Apusean târziu, suferința lui I X stă centrul atenției O tradiție foarte productivă de naturalist-expresiv imagini ale lui I Kh rugându-se ca un mort rănit în poala unei mame care plânge (în tradiția italiană Pieta, „compasiune”, în germană - Vesperbild, „imagine pentru vecernie”) Cultura cavalerilor Evul Mediu din Europa de Vest, care a oferit propria sa versiune a simbolurilor creștine în legendele Graalului, l-a înțeles pe I X ca pe un rege-cavaler impecabil, cu o expresie politicoasă și deschisă pe față - un plan, realizată, de exemplu, în statuile lui J X de pe portalurile catedralelor din Amiens și Chartres (sec XIII) În epocă Reforma și războaiele țărănești în Germania M Nithardt (Grunewald) aduce la extrem de ascuțit expresivitatea motivului crucificării, absorbind toată oroarea nelacuită a timpului - articulații răsucite, corp înghesuit, constând din unele abcese și abraziuni În opoziţie cu această „barbarie” Quattrocento-ul italian reînvie pe o bază nouă, familiară Bizanţului şi cavalerism, idealul demnității calme și al echilibrului spiritului (baza tipului dat de Masaccio, greșeala creștină) versiune tic - Beato Angelico, păgân, cu accente în spiritul stoicismului - A Mantegna) În arta Renașterii târzii, imaginea lui I X încetează pentru prima dată să fie centrală și decisiv chiar și pentru creativitatea pe subiecte creștine (Michelangelo în pictura Sixtinei tonul capelei Vaticanului stabilește patosul și puterea Sabaoth-ului care creează lumea, în Rafael - feminitatea Mariei - Madona; în primul caz, I X este în deplină ruptură de tradiţia milenară se transformă - pe fresca „Judecata de Apoi” - într-un atlet violent furios, în secunda i se oferă trăsături frumusețe nemasculină, exagerat în continuare de Correggio, de bolognezi, în special de G Reni, al cărui „Hristos în coroana de spini” în mii de exemplare au împodobit biserici din întreaga lume catolică și ortodoxă - în biserică arta baroc si rococo) Pictori venețieni din secolul al XVI-lea, în special Tițian, informând tradiționalul tipul I X ponderea, „de-albul”, păstrează totuși un înalt sens tragic în spate ÎN în continuare, procesul de „golire” a imaginii este întrerupt doar de excepții individuale, cele mai importante printre ei se numără El Greco și Rembrandt În primul rând, răspunzând nevoilor Spaniei contrareformei, a dat, prin proporții și ritmuri fără precedent, o acuitate străpunzătoare tipului tradițional; al doilea, folosind posibilitățile Olandei protestante, el a renunțat la orice decor tradițional, înzestrându-l pe I X cu trăsăturile unui plebeu urât, nepoliticos, dar semnificativ în sinceritatea sa predicator Poezia barocă a atins uneori mai multă profunzime în abordarea unui subiect tradițional decât a făcut pictura ÎN Versuri germane din secolul al XVII-lea de remarcat, de exemplu, „pastorile” catolice ale lui F Spee, în care J X cântat ca un nou Daphnis și imnuri protestante mai stricte de P Gerhardt erou epopeea hexametrică în spiritul lui Vergiliu a fost făcută de mai multe ori de I X încă de pe vremea „Christias” a lui M J Vida ( ) c ), stilizare latină rece În secolul al XVII-lea Paradisul recâștigat de J Milton și Mesia de F G Klopstock, în ciuda monumentalității autentice a ideii și a realizărilor strălucitoare în detaliu, nu a poate fi recunoscut ca un succes deplin: pentru a da imaginii lui I X o grandoare specifica epicului, a trebuit să fie lipsit de integritatea sa internă (cf la începutul secolului al XIX-lea versiunea clasică a tipului I X în B materiale plastice Thorvaldsen) Dezvoltarea imaginii lui I X în pictura romantică a „Nazarineenilor” germani (cu începutul secolului al XIX-lea), căutând să elimine teatralitatea barocului și răceala clasicismului, înlocuiește de obicei spiritualitate ascetică cu o „seriozitate morală” mai burgheză și credința pierdută în realitatea unui miracol – tandrețe în fața „poeziei” vădit nerealiste a unei legende stilizate; între timp, pesimismul romantic se declară în „Discursul lui Hristos mort din înălțimile universului despre cum că nu există zeu”, inclus în romanul „Siebenkaez” de J P Richter Acest nou motiv - viața lui I X nu mai este venirea lui Dumnezeu la oameni, dar ca venirea (tragic de zadarnică) a omului la inexistent, sau zeu indiferent, sau „mort”, ca dovada supremă a lipsei de sens a ființei - din nou și repetat din nou în versurile secolului al XIX-lea (de A de Vigny, J de Nerval, C Baudelaire ş a ), găsind un întârziat ecou în secolul al XX-lea de R M Rilke („Grădina Ghetsimani”) Pe de altă parte, istoricismul secolului al XIX-lea permite pentru prima dată să văd evenimentele Evangheliei nu în perspectiva mistică a „modernității” lor eterne fiecare generație de credincioși, dar în perspectiva procesului istoric și cultural, ca unul dintre el momente, lipsite de absolut, dar în schimb înzestrate cu culoarea timpului și a locului (cf =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =n=i | = ILAMATECUTLI rațional pentru anii arheologia schițelor biblice și evanghelice de A A Ivanov) „Viața lui Isus” de E Renan se bucură de succes paneuropean, transformându-și subiectul într-o temă Fictiune istorica Tocmai un astfel de I X , care a încetat complet să mai fie un zeu, dar brusc percepută în umanitatea ei suferintă, devine pentru liberal și democratic intelectualitatea secolului al XIX-lea unul dintre idealurile sale, întruchiparea iubirii sacrificiale pentru cei asupriți (din G Heine și V Hugo până la degenerarea acestui motiv în poezia paneuropeană a „socialismului creștin”, în Rusia - A I Pleshcheeva, S Ya Nadson și alții; în pictura germană - picturi de F von Uhde din anii , decorul I X înconjurat de tipuri cotidiene de muncitori din acea vreme, în pictura rusă - „Hristos în deșert” de I I Kramskoy, sculptură de M M Antokolsky, picturi de I I Ge din anii , marcate de influență Tolstoianismul, în care un rebel slăbit din Galileea rezistă batjocurii clerului la întâlnirea Sinedriului, ironia satură a lui Pilat, măcelăria prozaică a Golgotei) întreaga epocă caracterizează cuvintele lui I A Nekrasov (despre Cernîșevski): „A fost trimis de zeul furiei și al tristeții regilor pământului amintiți-vă de Hristos Acei scriitori ruși al XIX-lea, care dețin interpretarea ortodox-mistică a imaginii lui I X , nu sunt, de asemenea, departe de acest aranjament „Calvar” al accentelor: și F I Tyutchev leagă I X (desigur, suferința, „Abătut” de greutatea crucii) cu „nuditatea umilei” Rusii țărănești („Aceste sate sărace”), iuF M Dostoievski, apare ca prizonier în temnița Marelui Inchizitor („Frații Karamazov”) Tradiția a fost continuată în Secolului Yeshua ha-Notsri de M A Bulgakov („Maestrul și Margareta”), un excentric drept, zdrobit de un laș mașină de putere, rezumă întreaga epocă „Renan” și oferă rudenie cu o serie lungă încarnări ale imaginii în artă și literatura secolului al XIX-lea Poezia lui B L Pasternak reunește făina lui I X cu nesiguranța tragică a lui Hamlet În afară se află figura lui I X „într-un halou alb de trandafiri” (influența simbolismului catolic? o replică a imaginii lui Zarathustra în Nietzsche?), defilând a luat cu asalt Petrogradul în fruntea a douăsprezece Gărzi Roșii (numărul de doisprezece apostoli) din poem A Blok „Doisprezece” În Occident au avut loc încercări de a interpreta imaginea lui I X ca metaforă a revoluției A Barbusse, mai puțin tăios - în filmul lui P P Pasolini „Evanghelia după Matei” S S Averintsev IKAR, în mitologia greacă, fiul lui Daedalus Vezi mitul lui I în articolul Daedalus ICARIUS (giulgiu), în mitologia greacă: ) I - Atenian, tatăl Erigonei I-a dat adăpost lui Dionysos, care a adus o viță de vie iubitei Erigonei, care i-a născut un fiu, Stafil (la propriu, „cigh”) Dionysos i-a dat lui I un burduf de vin, pe care l-a dus la păstori să-i învețe să vină, dar ei, beți, l-a ucis pe eu, bănuind că i-a otrăvit Erigona s-a spânzurat de durere (Aroiios III ), iar Dionysos a trimis pedeapsă asupra atenienilor, care a fost folosită apoi cumpărat printr-un ritual special (Hyg Eab ) Mitul lui I reflecta lupta care a avut loc în Grecia cu introducerea cultului lui Dionysos; ) I - fiul lui Perier și fiica lui Perseus Gorgofon (Aroiiosi I ), fratele lui Tyndareus, Aphareus (tatăl Afaretidilor) și Leucipp I este tatăl Penelopei (III , ) A T -G IKSION ('Шшѵ), în mitologia greacă, regele lapiților din Tesalia, fiul lui Phlegius, fratele lui Koronida ȘI promite viitorului său socru Deionaeus daruri mari pentru mâna fiicei sale Dia Când Deionaeus după nunta cere ceea ce s-a promis, I îl omoară împingându-l într-o groapă cu cărbuni aprinși De când s-a făcut uciderea unui membru al familiei, nimeni nu îndrăznește să întreprindă curățarea rituală a lui I Numai Zeus, fiindu-i milă peste I , îl curăță, îl salvează de nebunia care l-a abătut după uciderea socrului său și chiar îi permite să masa zeilor Pe Olimp, I îndrăznește să solicite dragostea zeiței Hera, iar Zeus își creează imaginea din un nor, care, dintr-o combinație cu I , dă naștere unui urmaș monstruos - un centaur (sau centauri) Când I începe să se laude cu victoria sa asupra Herei, Zeus ordonă să-l lege pentru totdeauna o roată care se învârte (după multe versiuni ale mitului, de foc) și aruncată în cer (Aroiios erii I ) De O altă variantă, legată de roata de foc, I Zeus condamnă la chinul etern în tartru Cel mai cea mai veche fixare literară a mitului despre I se află la Pindar (Pipsi Rui II - şi s yu ) În mitul despre I rudimentele conceptului antic al puterii elementelor sunt evidente Roata de foc de care e legat I , unii cercetători tind să se bazeze pe ideea de a se deplasa pe cer disc solar V Da Intriga mitului aproape că nu și-a găsit întruchipare în dramaturgia europeană (tragedia lui I Annensky „Țarul ȘI " este o excepție rară) Dintre operele din secolele XVII-XVIII: „Eu” J B Alveri; "ȘI " N A Strungka; "ȘI " IN ABSENTA Hasse și alții În arta plastică antică, intriga se găsește în pictură (pictura în vază, Pompeian fresce) Mai târziu, i s-au adresat Tițian, G Reni, P P Rubens, K Ribera și alții Icar și Daedalus Pictură de Ch Landon IKTOMI, Ikto, în mitologia Sioux Dako-Tov (America de Nord) un semănător de discordie, un păianjen șmecher și în același timp un erou cultural, inventatorul vorbirii umane I avea capacitatea de a lua orice formă El a eliberat oamenii de un spirit rău numit Iya Devoratorul (personificarea ciclonului) I asociat mai des cu animalele decât cu oamenii sau zeitățile supreme, dar toți sunt victime farsele lui nesfârșite În unele triburi ale grupului Sioux (Ponca, Omaha), același personaj poartă numele Iktinike și uneori acționează ca sfântul patron al războinicilor A B IKSHVAKU (Ind antic Іkzѵaki), în mitologia indiană veche, un rege care a trăit la începutul Treta Yuga (vezi Yuga) Fiind fiul cel mare al lui Manu Vaivasvata, I s-a născut din nară când a strănutat (Skt rădăcină - kzi) I a fost considerat fondatorul dinastiei solare, iar orașul Ayodhya a fost capitala regatului său (Aud modern) I a avut o sută de fii, dintre care cei trei bătrâni sunt cunoscuți cel mai bine după mituri Primul, Vikukshi, a moștenit regatul tatălui său în Ayodhya Al doilea, Nimi, a devenit rege în Mithila, unde a fost condus atunci urmasi; la sfârșitul vieții, Nimi a fost blestemat de înțeleptul Vasistha și a trebuit să se despartă de a lui corp; apoi zeii l-au pus „în ochii tuturor ființelor”, ceea ce le-a făcut să clipească (Skt pіtisa) Al treilea Fiul lui I , Danda, a răpit-o pe fiica lui Rishi Shukra Ca pedeapsă, Shukra a provocat o ploaie de cenuşă de şapte zile, a exterminat toată viața din cartierul în care locuia Danda Ulterior, pe locul devastat a crescut pădurea Dandaka (această pădure joacă un rol semnificativ în poveștile mitologice) Se crede că inițial I a fost numele unui trib sciți sau huni origine, care s-a mutat în India din valea râului Oksu (sau Okshu), sau numele tribului Nativii indieni care venerau trestia de zahăr (Skt ikzi) ca pe un totem P G ILA, Ida (vechiul Ind Pa), în mitologia vedica și hindusă, zeița libației sacrificiale și rugăciuni, personificarea jertfei cu lapte și unt, mâncare Agni aprinde pe mine, locul ei este pe foc altar, are grăsime în mâini, este „cu mâna de unt” și „picior de unt” (RV VII , ; X , ), bogată în copii și vacile, mama turmelor, au o viață lungă În unele imnuri, I formează o triadă cu Sa-raswati și Bharati (sau Mahi) I - soția lui Budha (personificarea planetei Mercur), mama lui Pururavas, asociată cu Urvashi În „Shatapatha-br” ea este fiica și apoi soția lui Manu, progenitorul poporului, care, scăpat din a marelui potop, am făcut o jertfă pe muntele Himalaya, aruncând în apă unt și brânză de vaci, de unde m-am ridicat în același text, tatăl lui I este numit zeii Mitra-Varuna; conform altor surse, acești zei au transformat-o în un bărbat - Sudyumna, care, din cauza blestemului lui Shiva, a devenit din nou I Transformări de acest fel caracteristic lui I B T Ilamatecuhtli („veche amantă”), în mitologia aztecilor, zeița asociată cu cultul pământului și porumb, prima soție a lui Mish-coatl, una dintre încarnările zeiței pământului și a nașterii, Zihuacoatl R K Ilie profetul Icoana Novgorod Con - cers secolul Moscova, Galeria Tretiakov Ilbis Khan, Ilbis Khaan, în mitologia Yakut, zeitatea războiului I x a avut o fiică Ilbis kysa și un fiu Osol wola În timpul bătăliilor inter-clan și inter-tribale, li s-a cerut să trimită în jos curaj în lupta împotriva dușmanilor și victoria asupra lor Al lor iar copiilor lui li s-au oferit jertfe umane mituri despre I x iar copiii lui au fost folosiți pe scară largă în epopeea eroică PE ILITHYA (EiHeіѲsha), în mitologia greacă, zeița patronă a nașterii, fiica lui Zeus și Hera (Nez Tieo§ ) Hera geloasă a întârziat nașterea lui Alcmene și nu i-a îngăduit la timp I la ea (Not II XIX ) urmări ); l-a reținut și pe I în timpul nașterii lui Leto și l-a născut pe Apollo, fără să-l aștepte pe I (Саіііт IV - ) I transmite dureri ascuțite femeilor aflate în travaliu, dar le eliberează și de suferință sună Homer mai multe I - fiice ale Herei (Nosh II XI ) A T -G ELIE (evr 'Enuuai, "dumnezeul meu Yahweh" greacă 'Shiad), în tradițiile Vechiului Testament (cărțile a III-a și a IV-a a Regilor) profet El pre- este un zelot al Domnului, un luptător pentru stabilirea cultului său ca singurul din împărăția lui Israel, intrând într-o luptă cu preoții și regii israelieni – patronii cultului lui Baal (Baal) Acest înzestrat cu putere aproape divină, făcător de minuni, profet prin gura căruia Dumnezeu vorbește (cf Duhul sfânt), un predicator care prezice viitorul în numele lui Dumnezeu Despre originea lui I se spune ca el „un tesbit din locuitorii Galaadului” ( Regi : ) I are aspectul unui ascet mendicant- ascet (cf descrierea înfățișării sale: era plin de păr, încins cu o curea de piele, Regi ) I începe să opereze pe vremea regelui israelian Ahab, care l-a înfuriat pe zeul Iahve prin faptul că sub Influențată de soția sa feniciană, Izabela a început să slujească lui Baal ridicându-i un altar în Samaria ȘI îi prezice lui Ahab seceta - nu va mai fi rouă sau ploaie, decât după cuvântul său, I Vocea lui Yahweh îi spune I să se ascundă la pârâul Chorath, care este împotriva Iordanului; din pârâu trebuie să bea, iar corbii vor hrănește-l Când pârâul s-a secat, I a auzit o voce care îi spunea să meargă la Sarepta din Sidon Văduvă, căruia Dumnezeu a poruncit să-l hrănească pe I , i s-a plâns că ea nu are cu ce să hrănească nici măcar pe ea și pe fiul ei I ordine ea sa-i faca putina azime, dupa care nu s-a terminat faina din cada, uleiul din ulcior scăzut I readuce la viață fiul mort al văduvei, „chemând la Domnul” Pentru al treilea an, Dumnezeu îmi poruncește îi apar lui Ahab, făgăduindu-i că va trimite ploaie pe pământ La cererea lui I „tot Israelul” și a tuturor celor de profeți, adepții cultului lui Baal și toți cei care se bucură de patronajul Izabelei, se adună pe Muntele Carmel I îi invită pe profeţii lui Baal să taie trupurile tsa si pune pe lemne de foc, fara sa puna foc, I insusi va face la fel cu alt vitel; profeti Baalii trebuie să-l cheme pe zeul lor, I - al lor: adevăratul zeu va da un răspuns „prin foc” și așa se va hotărî dacă Domnul sau Baal este zeul lui Israel Indiferent cum profeții Baal și-au numit zeul și indiferent cât de s-au înfuriat, „nu a fost nicio voce, nici un răspuns” Apoi I construit din douăsprezece pietre (după numărul doisprezece fii ai lui Iacov) altarul Domnului, a poruncit să se toarne apă peste jertfă și lemne de trei ori și a chemat la DOMNUL - și îndată „focul Domnului” a înghițit jertfa și lemnele de foc și pietrele și apa Atunci oamenii au căzut cu fața la pământ, a exclamat: "Iahve este un zeu!" (cf sensul numelui I ) I a ordonat să pună mâna pe profeții lui Baal și a înjunghiat ei lângă pârâul Chișon ( Regi ) Scăpând din Izabela, principala patronă a profeților lui Baal, I merge în deșert Așezat sub un tufiș de ienupăr, îl întreabă pe zeul morții Dar un înger aduce dormind I mâncare şi prezice o călătorie lungă Timp de patruzeci de zile si nopti I merge la muntele Horeb Există o voce îi poruncește să stea pe munte înaintea feței lui Dumnezeu Yahweh se descoperă I nu în vânt, nu în cutremure, nu în focul care i s-a arătat acolo, ci în suflarea unui vânt liniştit ( , - ; în acest loc narațiunile văd o schimbare semnificativă în accent în comparație cu imaginea formidabilă a lui Dumnezeu în mituri evreiești din cele trei secole precedente) Iahve îmi spune să mă întorc prin deșert, unge Hazael ca rege peste Siria, Iehu ca rege peste Israel (în locul lui Ahab) și Elisei ca profeți I prezice moartea lui Ahab și a casei lui și moartea rușinoasă a soției sale și apoi moartea lui Ahazia, noul rege al lui Israel, care, îmbolnăvindu-se, l-a trimis pe Beelzebul să-l întrebe despre viitorul său și de foc urcarea la cer a profetului Ilie Icoana Pskov al -lea secol Apariția unui înger către profetul Ilie Ușa altarului de D Bouts - Leuven, biserica sf Petru = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» si =» si =i ILU A L~ nu zeul lui Israel Ahazia poruncește să mă prindă Dar de două ori „focul Domnului” coboară din cer și distruge de două ori cincizeci de oameni fiecare, trimiși de rege pentru ca prezicerile lui I I să se adeverească În ziua în care Domnul a vrut să se înalțe I la cer, în fața profetului și a lui Elisei care îl însoțea apele Iordanului se despart Un „car de foc și cai de foc au apărut și i-au despărțit pe amândoi și Ilie a zburat în cer într-un vârtej Elisei a privit și a strigat: Tatăl meu, tatăl meu, carul lui Israel și cavaleria lui! și nu L-am mai văzut” ( Regi : - ) Un ciclu de narațiuni despre I bazate pe faptele istorice pe care le relatează și pe limbaj dintre textele biblice corespunzătoare este recunoscută ca fiind suficient de apropiată în timpul compilării (c secolul al VIII-lea î Hr n e ) la acele evenimente din secolul al IX-lea care sunt amintite în el Contrar îndoielilor unor cercetători, tema luptei împotriva cultului lui Baal și a casei lui Ahab, care l-a susținut, propusă în poveștile despre I pe primul plan, ei văd o reflectare a conflictului religios real din acea vreme În imaginea din Vechiul Testament a lui I predomină clar trăsăturile legendare, mitopoetice, cu atât mai mult întărit de literatura iudaică post-Vechiul Testament Ea dezvoltă multe biblice povești despre I , se creează altele noi Deci, despre originea lui I se relatează că a aparținut tribului Dan sau Beniamin sau familiei preoți; conform literaturii cabalistice, I este un înger în imaginea unui om care nu are nici strămoși, nici urmași La locul luptei cu preoții lui Baal pe munte Carmel se adaugă că I oprește soarele (ca Iosua), face să curgă apa din degetele lui Elisei (și astfel șanțurile din jurul altarului sunt umplute), etc Sunt introduse și motive direct fabuloase (de exemplu, construirea unui palat într-o noapte) Ideea dominantă este explicarea unui miraculos deosebit puterea lui I prin relația lui directă cu Yahweh Se creează diferite versiuni despre soarta lui I după ascensiunea sa la cer: s-a așezat în rai, unde consemnează faptele omenești (cf Enoh); în paradis el însoţeşte cei drepți și scoate sufletele păcătoșilor din iad El este numit „pasărea cerului”, pentru el, ca pasăre, zboară în jurul lumii și apare acolo unde este nevoie de intervenția divină; el este oameni în imagini diferite (de exemplu, în imaginea unui arab nomad din deșert) I se comportă ca un miraculos vindecător, consilier în dispute matrimoniale, mediator al copiilor și al părinților Un rol important îl joacă imaginea lui I în Eshatologia evreiască și creștină Povestea biblică despre înălțarea lui I la cer a dat naștere la ideea că nu era mort și ar trebui să se întoarcă pe pământ El acționează ca un precursor și vestitorul lui Mesia (Malah , - etc ), pe care Dumnezeu îl trimite pe pământ înainte de o judecată cumplită - el va apărea împreună cu Moise, va arăta oamenilor șapte minuni, va conduce părinții păcătoși la copii în paradis și în la sfârșit îl va ucide pe Samael; tradiţia creştină identificată cu I unul dintre „martorii” menţionaţi în Apocalipsa care va profeți la „timpul de sfârșit” va fi ucis de Antihrist, dar va învia din nou (Apoc ) Conform textelor Noului Testament pentru I (ca precursor mesia) unii îl acceptă pe Ioan Botezătorul (de chipul căruia este deosebit de aproape) sau chiar Isus Hristos (Matei : ; Luca : ; Ioan : ) În scena evanghelică a transfigurării lui Iisus I , împreună cu Moise se arată apostolilor și conversează cu Hristos (Marcu ; Mat : - ; Luca : ) În tradițiile ortodoxe slave de mai târziu - rusă și slavă de sud (sârbă și bulgară), precum și în alți Balcani, Ilya-pro-rok apare în primul rând ca un personaj asociat cu tunete, ploaie, precum și fertilitate, vară, recoltă (și excluzând funcțiile eroului antic, așa-numitul principalul mit al mitologiei slave - luptătorul șarpe, multe dintre ale cărui trăsături le-a absorbit) Câteva urme ale legăturii lui I cu tunetul, ploaia, larg notate în folclorul slav (cf , de exemplu, performanță: tunetul bubui - profetul Ilie conduce în jurul cerului cu carul său) sunt disponibile și în Texte din Vechiul Testament (cf , de exemplu, povestea despre cum I i-a prezis regelui Ahab o ploaie mare și cum el a alergat în ploaie înaintea carului împăratului, Regi : - ) Caracterizat de transformare ulterioară această imagine în eroul Ilya, Ilya Muromets, precum și ritualuri pentru ziua lui Ilyin, ritualul taurului Ilyin și alții V V Ivanov Ilias (ііuaz), în mitologia musulmană, personaj corespunzător biblicului Ilie În Coran el numit printre cei drepți, alături de Zakariya, Yahya și Isa ( : ) și este identificat ca un mesager Solia din Coran că I i-a îndemnat pe compatrioții săi să nu se închine lui Baal ( : ), se întoarce la povestea biblică ( Regi ), dar în conformitate cu schema coranică, se subliniază că că oamenii nu i-au ascultat predicarea Tradiția musulmană dezvoltă povești care revin la tradiția biblică, în care mai ales atenţia se concentrează asupra faptului că I a fost făcut nemuritor de Allah Motivul nemuririi a devenit motivul amestecării I cu alte personaje nemuritoare - Idris, Khadi-rum, precum și cu Girgis Unii comentatori se identifică cu I (și nu ca de obicei cu Khadir) „slujitorul lui Dumnezeu” coranic ( : în continuare), testând puterea credinței lui Musa, comitând fapte rele, al cărui scop bun se dezvăluie abia mai târziu I și Khadir sunt considerați patroni călătorind pe uscat, respectiv pe mare M P ILLUYANKA (Hitt, iiiiiiuapkaz, pl eiiiiapkiz, „șarpe, dragon”), în mitologia hitită a șerpilor, care a furat inima și ochii zeului tunetului, învingându-l într-un duel Zeul tunetului reușește să se răzbune pe mine datorită faptului că el însuși sau zeița, asistentul său, se căsătorește cu un muritor Conform opțiunii mit, care este aparent mai vechi, zeul tunetului învins ia ca soție pe fiica unui bărbat Fiul său din această căsătorie se căsătorește cu fiica lui I și, intrând în casa socrului său, își cere (la sfatul tatălui său) o inimă și ochii zeului tunetului Când fiul i le întoarce, zeul tunetului se ridică își îmbracă înfățișarea anterioară și intră din nou în luptă cu I În luptă, el ucide șarpele și fiul său, care stătea lângă I şi porunci tatălui său să nu-l cruţe (inversarea motivului universal al lui Oedip) Într-un mai târziu versiune a mitului, zeul tunetului reușește să-l învingă pe I cu ajutorul zeiței militante Inara, care ia ca concubină un muritor pe nume Hupa-siyas Zeiţa îl invită pe I cu copiii la un ospăţ Sunt musafiri ei beau o căldare întreagă de băutură îmbătătoare și, prin urmare, nu se pot întoarce în vizuina lor Apoi Hupasiyas tricotează și mă omoară Mitul despre I a fost citit în timpul festivalului Purulli al orașului sacru hitit Ne-rik și, se pare, a experimentat influența mitologiei Hatti (deși termenul „eu” însuși poate fi de origine indo-europeană) Mit despre I aparține numărului de mituri răspândite în estul Mediteranei despre șarpele-balaur și inamicul este un luptător cu șerpi Reprezentarea mitului a fost păstrată pe un basorelief hitit-luvian din Malatya Textele hitite menționează și „marin I ” V V Ivanov ILU [Il (ugrit 'іі, fen ' ), El (fn ' , ebraică, 'ei), Ilum, Ilim, Elim (ugr 'ііsh, fen ' sh), Eloah, Elohim (ebraică, „aisay”, „aioyit); inițial „puternic”, „puternic”, a luat sensul de „zeu”], vechea zeitate supremă semitică În mitologia semitică occidentală, zeul suprem, demiurgul și strămoş Informații de bază despre I sunt conținute în textele Ugarit, dar el a fost venerat (la începutul etapă), se pare, în toată zona semitică vestică I - tatăl zeilor și al oamenilor, creatorul universului și al tuturor a existenței, trimițând descendenți oamenilor Una dintre versiunile Vechiului Testament ale poveștii creației pacea cu cuvântul Elohim se întoarce probabil la mitul canaanit, procesat de preoție Cum stăpân al universului, creator al universului, extins în timp și spațiu, I — „tată Ilu Statuetă Bronz, aur Ugarit secolele - la n e Damasc, Muzeul Național ILMARINEN i =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i | = și | = și | = și | = și | = și | = (rege) ani” [cf în mitologia iudaică, numirea zeului „Ribono went olam” („domn eternitate”), bazată pe aceleași idei] I trăiește „la izvorul râului, la izvorul ambelor oceane”, adică în centrul universului (posibil situat la sursa Afka din Liban) I - personificare începutul roditor, zeul fertilității și, ca atare, era numit taur În special, el intră căsătoria sacră (reprodusă în acțiunea templului Ugarit), din care s-au născut zeii Shalimmu și Shakhar, care au dus la trezirea tuturor forțelor naturii I conduce consiliul tuturor zeilor – al lui copii Soția și fiica lui I - mama zeilor Asirat I apare ca un bătrân bun, înțelept și milostiv Zeii acționează numai cu permisiunea lui I , dar el este bătrân și slab și uneori este amenințat cu forța [de exemplu, Anat îi cere permisiunea de a construi o casă pentru Balu (Aliyanu-Ba-lu)] Trăsături distinctive ale lui I - pasivitate, inactivitate; el este, înainte de toate, un simbol al puterii supreme În lista ugaritică a zeilor I precede „Ilu patern” ('іГіб), probabil tatăl său, pe care I îl răsturnează (mai târziu în alte localități, tatăl lui I era considerat evident Baal-shamem – stăpânul cerului) Dar şi I pierde treptat puterea reală Ca zeu suprem I a fost înfățișat ca un bătrân maiestuos cu barbă lungă în haine lungi și o tiară înaltă cu coarne, acceptând jertfa și binecuvântând donatorul și tot sub formă de taur Până în mileniul I î Hr e cultul lui I este înlocuit treptat de cultele zeităților locale în evreiesc panteonul preevreiesc, imaginea lui I (El) deja în prima jumătate a mileniului I î Hr e se îmbină cu chipul lui Iahve (vezi Jevo) Cu toate acestea, urme de idei despre I - zeitatea supremă care conduce consiliul zeilor, păstrat în Biblie (Ps ) În perioada elenistică, I a fost identificat cu Zeus și Kronos, mai rar cu Uranus fenician teogonia lui San Khoniaton - Philo El-Kron (I ) - fiul lui Uranus-cer (Baalshamem?) și Gaia-pământ (Artsai, vezi art Balu), fratele lui Dagon Se răzvrătește împotriva lui Uranus și îl învinge, din el se naște o nouă generație zeilor Mitul fenician este cunoscut despre modul în care Kron (El) și-a sacrificat-o fiu (vezi Moloch) Eliun (data), sau (în ebraică) Elyon (Іун, „cel mai înalt”), care, potrivit teogonia lui Sankhonyaton - Philo, tatăl lui Uranus și Gaia (soția lui - Berut) și sfâșiat de un sălbatic fiara, într-un stadiu incipient, evident, a acționat ca o ipostază a lui I (poate doar epitetul lui); a fost considerat împreună cu Shalimmu, zeul patron al Ierusalimului Și , probabil, zeul amorit Lim (Ііш), cunoscut sub numele proprii teoforice, este identic ÎN Mesopotamia I , evident, corespunde Marthei Legendele despre I (Elkunirshi) au pătruns în hitiți mitologie I Sh Shifman În mitologia yemenită, „Il” se pare că nu este numele unui zeu (I ), ci un substantiv comun „zeu” Probabil o zeitate acest nume nu era venerat în Yemenul antic Dar imaginea vechiului semitic I , poate, a fost păstrat sub mai multe denumiri, aparent înlocuind inițial numele său, care a devenit, aparent interzise și ulterior uitate: Almakah, Wadd, Amm, Sin Probabil zeii cu aceste nume au fost considerate în Yemen ipostaze ale anticului I A G L ILMARINEN (Fin ), Ilmaillin, Ilmoillin (Karelian), în mitologia finlandeză și kareliană și epopee erou cultural și demiurg, fierar Imaginea lui I se întoarce probabil la zeitatea finno-ugră a cerului, vânt, aer (Fin іita, „aer, cer, vreme”) și este legat de demiurgii altor tradiții – Inmar, Enu I - „falsificator de fier ceresc”, care-l apropie de fierarii cereşti din alte mitologii (cf Hephaestus): el forjează bolta cerului, lumini, un plug, o sabie etc Adesea joacă împreună cu Väinämöinen (în runele Kareliane, Väinämöinen, I și Eu-kahainen sunt frați care s-au născut dintr-o fecioară imaculată, care a mâncat trei fructe de pădure), dar spre deosebire de străvechiul înțelept, extragând beneficii culturale din creaturi de altă lume, I cu propriile mâini forjează obiecte minunate, pricepere profesională prevalează cu el asupra cunoaşterii supranaturale Cum demiurgul Väinämöinen este mai puternic decât mine: soarele forjat de un fierar nu strălucește nici măcar o lună, iar Väinämöinen trebuie să obțină adevărați luminari de la proprietarul lor, Pohjola, care i-a răpit În runele de matchmaking din Pohjola, I este rivalul lui Väinämöinen, care vrea să treacă înaintea fierarului, să fie primul care se căsătorește cu o femeie frumoasă Stăpâna Pohjolei cere să I falsifică o minunată moară de sampo ca dar de nuntă (veno): el forjează sampo „din puful de lebădă, din o bucată de fus și din lapte de vacă și boabe din orz În unele rune, Väinämöinen reușește răpește mireasa I , iar fierarul își forjează o fată de aur, dar nu poate dormi cu ea În alte rune I în de unul singur realizează o potrivire eroică pentru o frumusețe - fiica lui Hiisi, care a distrus toți pretendenții ȘI îndeplinește sarcinile dificile ale lui Hiisi: ară câmpul de șerpi (în același timp, Väinämöinen vorbește șarpe mușcă), se spală într-o baie de foc, prinde un pește uriaș la masă (într-o versiune, trage chiar zeul adormit Ukko) El însuși cade însă în gura unui pește sau a tatălui (mamei) miresei, dar forjează un cuțit în pântecele inamicului și iese viu (se pare că absorbția lui I este un simbol al căsătoriei iniţieri: cf Väinämöinen caută cuvinte magice în pântecele lui Vipunen) Mireasa încearcă să fugă din I , iar el o preface într-un pescăruș I a învins moartea ademenindu-o într-un cufăr de fier, presupus pregătit de el pentru odihnă, și coborându-l la fundul mării Oamenii nu au murit timp de de ani, dar apoi au găsit moartea, care de atunci a devenit apar noaptea (cf mitul Mari despre Azyren) IMANA, în mitologiile popoarelor vorbitoare de bantu din Nyarwanda și Rundi (Mezhozerye), șeful panteonului zeilor (în care include și regii zeificați, strămoșii regelui, strămoșii oamenilor nobili), demiurgul Conform mituri, el a creat lumea: cerul și pământul liu, plante și animale, primul cuplu uman Primii copii ai acestui cuplu au fost hutu (Bahutu) și Tutsi (Batutsi) sunt strămoșii principalelor grupuri etnice care locuiesc în Rwanda I are putere asupra vieţii şi morţii Promovează nașterea copiilor, reproducerea animalelor, dă fertilitatea câmpurilor; cauzează ploaia, fulgerele și tunetele sunt asociate cu aceasta În mitul despre originea morții I , a confunda din greșeală un șarpe cu un bărbat, i-a dat nemurirea A doua zi și-a dat seama de greșeala sa și le-a spus oamenilor să omoare șerpi Moartea era soarta oamenilor În mitologia Nyarwanda se găsesc straturi ulterioare: miturile fundamentează privilegiul stabilit istoric în Rwanda pozitia pastorilor tutsi in raport cu grosul populatiei – fermierii hutu si mai ales la populația aborigenă a țării – pigmeii (Batwa) Într-unul dintre aceste mituri, I i-a expus pe frați - Gatutsi (strămoșul păstorilor tutsi), Gahutu (progenitorul fermierilor hutu) și Gatwa (strămoșul pigmeilor) testați, lăsându-le un bol cu lapte de păstrat Gatwa a băut laptele, Gahutu a vărsat puțin și numai Gatutsi a supravietuit testului Prin urmare, Gatwa a devenit sclavul fraților săi și a trebuit să trăiască în pădure; Gahutu a început să cultive câmpurile și prin aceasta a putut cumpăra animale; iar Gatutsi a primit toate vitele si a devenit stăpânire peste toate Originea Kigwa este asociată cu I nyarwanda E S Kotlyar NUME I în mitologie denotă partea cea mai esențială a sistemului mitologic - personaje mitologice Specificul textelor mitologice este de așa natură încât miturile fără I practic nu există (cu excepția reconstituirilor de mituri bazate pe monumente de artă plastică); rând mitologiile a ajuns până la noi în principal sub formă de mitologii individuale sau liste întregi În acest caz, eu sunt singura sursă pe baza căreia se poate judeca întregul mitologic sistem și, în special, despre miturile individuale sau motivele acestora În acelaşi timp, însuşi conceptul de I este instabil conform conținutul său, în primul rând, în multe cazuri nu există o graniță clară între I propriu (I s ) și I substantiv comun (apelativ) În funcţie de motivaţia acestui I al lui forma internă şi rolul personajului sau obiectului desemnat de acesta, o tendinţă de a apelativizare I s (adesea printr-o înțelegere literală a formei sale interne, uneori asociată cu desacralizarea, demitologizarea lui), sau, dimpotrivă, apelativul tinde să devină I s, în același timp sacralizat și mitologizat Această mobilitate a statutului lui I în mitologie este în binecunoscută în conformitate cu trăsăturile imaginii mitologice în sine Zeitatea poate apărea într-un ascuns sau într-o formă explicită (epifanie), în diverse ipostaze (mai mult, unele dintre ele pot coincide cu obiecte nemitologizate) și în zone diferite, unite printr-un I comun (de exemplu, în Australian și un număr de triburi indiene, unul I este adesea indicat de un loc, un obiect topografic pe acesta, ve- simbol getativ, teriomorf sau alt simbol, atribut al unei zeități, zeitatea însăși, asociată acesteia forța vitală etc ; sau sub unul I unesc un personaj mitologic, soția, copiii, clasa corespunzătoare de creaturi mitologice, forma sa reificată: de ex în mitologia Ket șapte hosedems - repezișuri ale râului și șapte hosedems - fii ai zeiței lumii inferioare Khosedem) Mobilitatea sferei care poate acoperi Si (cf transformarea în I s a numelor de mitologice atribute - arme, cupe, tipuri de îmbrăcăminte, animale, plante etc sau clase mitologice personaje - zei, demoni etc ), creează constant dificultăți în interpretarea I s (Old Ind vagipa, trga si alte grecesti nr| ca I s respectiv Varuna, Mitra şi Dike, sau ca apelative cu sensul „vorbire adevărată”; „tratat”, „prieten”, „prietenie”; "justiţie") Aceeași situație apare uneori și în legături cu epitete la I caracter mitologic În consecință, în textele mitologice puternic problema stabilirii identităţii lui I iar esenţa din spatele ei devine mai complicată Această dualitate Mobilitatea lui I se reflectă și în faptul că practica repetarea I s zeitate sau cheie pentru un dat Sistemul apelativ în meditație, rugăciune, imn sau ritual sugerează, de asemenea, două rezultate − manifestarea maximă a proprietății „a fi I s” sau „intemperii” acestei proprietăți și apelativ I s Fiind doar într-un grad slăbit al lor, eu nu disting atât de mult obiecte, câte le unesc (cf I comun al unui totem, al unui trib și chiar al reprezentanților săi individuali unde nu există nicio interdicție privind denumirea comună a elementelor sferei divine și umană sau strămoș și descendenți, tată și fiu, sau frați) Unitatea lui I ne permite să ne ridicăm la un original personajul mitologic Ilya (profetul) (vezi Ilie) din mitul șarpelui (unde alternează cu tunător, purtând un alt I ), Ilya în cântece rituale de primăvară (unde acționează ca purtător de fertilitate), Ilya în conspirații de la șerpi, Ilya din Muromets în epopee, bătrânul Ilya cu o capră în obiceiuri, care sunt un ritual degenerat, iar în textele corespunzătoare, Ilie în proverbe, în folclorul copiilor, glume etc Conștiința mitologică se caracterizează prin înțelegerea lui I ca un fel de esență internă (profundă) sau același lucru care se pune, se impune etc (cf denumirea, denumirea nou-născutului I ca ghicirea esenței interioare într-un număr de tradiții culturale și istorice sau însăși posibilitatea înțelegerea primului element din cuvântul indo-european pentru I *n-tep- ca „în”, „înăuntru”, cf Rusă di-al voimya „nume”) Acest „realism” arhaic (în sensul opus al „nominalismului”) sugerează, în cele din urmă, identitatea I și formă, adică natura purtătorului acestui Eu (cf Brahminical conceptul de patagira – „nume și formă” și prototipul său vedic patashs Shatap – cu același sens) Rezultă că structura Iului divin reflectă însăși structura divinității (ca ansamblu al caracteristicilor sale semantice) și întregul în care intră această zeitate (clasa zeilor, panteon etc ) Adesea I este un complot mitologic codificat (și „îndoit”) sau motiv [cf greacă O'ibіlond - Oedip, litere, „posedare picioare umflate”, sau alte Ind Vyrgayap (Vrit-ra-khan, despre Indra), literal, „ucigașul (demonului) Vritra”] În unele tradiții mitologice onomastica teoforică (mai ales în cazul I cu două silabe) face posibilă reconstituirea întregului serie de motive mitologice [cf Rusă Svyatogor, german Еіе^гіеі (v Sigurd) - „victorie + apărare”, irl Sisishiaipp - „Câinele lui Culanna” (vezi Cuchulain), etc ] sau elemente ale textului până la fraze individuale (cf alte ebraice Eііоепаі - „Iehova este ochii mei”, etc Vechiul Testament I ) Cu toate acestea, există și mai adânci consecinţe din conceptul mitopoetic al identităţii lui I şi al formei (purtător al lui I ) Cum se folosește I în text poate reproduce ceea ce se întâmplă cu purtătorul lui I în mit Da, Thunderbolt lovește inamicul dezmembrându-l, zdrobindu-l în bucăți și împrăștiindu-le peste tot, în pământ, adânc; numai în următorul ciclu de primăvară se sintetizează părțile deconectate într-un întreg cu creștere multiplă a puterii (recoltare, înflorire, fertilitate) În tradiția mitologică antică I caracterul corespunzător (și apoi multe alte zeități) este de asemenea împărțit în separat părțile care sunt distribuite pe tot cuprinsul textului sunt ascunse în compoziția altor cuvinte; numai poetul însuşi şi ispitit ascultătorul este capabil să sintetizeze din aceste părți deconectate, din anagrame, I unei zeități, care dobândește energie internă specială din această operație Teoria anagramelor a lui F de Saussure (cf , de exemplu, analiza anagramelor de I Agni) şi numeroase exemple ale aşa-numitelor "telescop", anatomie, adăposturi de I divin în multe tradiţii confirmă realitatea identificării lui I cu faptul pe care o denotă Același lucru este confirmat de datele ritualului La fel ca în principalul anual Sărbătoarea (de Anul Nou) reproduce „precedentul” care a marcat începutul acestei tradiții (sunt imitate situațiile „inițiale” spațiale, temporale, intriga și alte situații), de asemenea adesea, I -ul participantului la ritual continuă I corespunzător personajului mitologic miercuri, de exemplu, în textele mitologice sau rituale rusești, apariția frecventă a unor asemenea I ca Ilya, Karp, Sidor; Semyon, Praskovya, Malanya, care, prin stadiul sfinților creștini (cf sfântul Ilya sau Sfânta Parascheva) sunt înrudite genetic cu personajele „principalului” mit indo-european Instalarea conștiinței mitologice pe legătura internă și identitatea lui I și purtătorul ei sugerează actul inițial de a numi tot ce există I și imaginea dătătoarei de nume („onomateta”), creatorul lucrurilor și în același timp I lor, asociat iconic cu ei Într-adevăr, în unele cazuri mitologic textele descriu atât pe cel care dă numele, cât și actul de poziție a numelui În alte cazuri, astfel de reconstrucții sunt incontestabile structuri (cf Ved patasSheua, „stabilirea lui I ” și alte grecești permițând restabilirea motivului mitologic indo-european corespunzător, care este parțial confirmat de alte date, cf celebrul imn către zeița vorbirii Vach, care poartă totul fiind, în Rig Veda) Același cadru determină structura numelor private, practica denumirii în cadrul întregii echipe şi în legătură cu unul dintre membrii acesteia şi mai ales folosirea lui I Din moment ce prin I este posibilă influențarea purtătorului – nociv sau bun – există două tipuri de proceduri în raport cu I Pe de o parte, I are nevoie de protecţie, adăpost, secret, prin urmare, sunt foarte diverse și sunt frecvente cazuri de tabu I : cel mai sacru I cunoaște doar un cerc îngust (preoți, poeți) sau ai lui toată lumea știe, dar nu o pronunță în zadar, înlocuindu-l dacă este necesar cu duplicarea I , epitete, recursuri voci sau chiar semnale non-verbale Această situație este legată de diferența dintre cotidian și „secret”, I „real” pe care zeii îl ascund (cf mitul zeului egiptean Ra, muşcat de un şarpe şi forțat de dragul vindecării să-și numească I Isi-de), demoni [zeii forțează adesea demonii dezvăluie adevăratul lor I (cf I spiritele rele în magia babiloniană, în medieval Eoiotopiz”, în conspirații)], regi (în China antică era interzis să se pronunțe I al împăratului domnitor) și simpli muritori Prin urmare, în tradițiile arhaice, funcționează principiul ІChotipa zipі; osiosa, „Eu odios” (în sensul: nu este supus dezvăluirii) Imposibilitatea de a face fără I în general forţe a crea un sistem extins de „înlocuire” (neautentic) I : cf eu secret și fățiș, adevărat („mare”) și neadevărat („mic”) I , vârstă sau „rangul” I [sugar, sau „lapte” (China), uneori în mai multe versiuni - paternă și maternă, precum zulușii (există credința că că dacă un copil plânge mult, ei nu l-au ales pe eu, ca, de exemplu, printre popoarele finno-ugrice; tatăl șefului eroul cultural al polinezienilor Maui i-a dat un I nereușit, care a provocat o serie de complicații); "şcoală" initiatic, nunta, profesionist], iarna si vara (dintre nobilimea indienilor cronaie) Uneori numărul de I este extrem de mare, iar relația lor între ele și caracteristicile utilizării lor în situațiile specifice sunt foarte dificile Numirea lui I depindea de multe împrejurări – trăsături bebeluș, condițiile nașterii sale, evenimente însoțitoare (adiacente în timp), indicații (vise, divinații, predicții etc ), iar alegerea lui I , pe lângă tradiție, ar putea fi determinată de instalarea pe opțiune defensivă [cf obiceiul de a numi I neatrăgător sau mult I pentru a fi rău a fost greu pentru spirite să găsească adevăratul Y ; cf de asemenea ritul „stergerii” I , devenit celebru, si secret denumirea noului I (Evreii din cele mai vechi timpuri își schimbau I din cel mai mic motiv)] Pe de alta parte, Versiunea „deschisă” a numelui poziției, cu setarea pentru a îmbunătăți momentele pozitive [nume „plăcută” I , uneori o serie întreagă dintre ele, sau alegerea lui I din sfera divinului (cf sensul numelor: Avraam - „preaînalt părinte”, Emmanuel - „cu Dumnezeu este noi”, Samuel - „auzit de Dumnezeu”, etc )] Atitudinile faţă de I determină unele trăsături importante ale textelor vizate impact asupra I iar prin el asupra purtătorului său Oferindu-l și ridiculizându-l pe I , rănindu-i [de exemplu, în conspirații dăunătoare, magie neagră, invective, blesteme, batjocură, limbaj urât și obscenităților (cum ar fi fescennins romani)] i se opune lauda lui I , glorificarea, exaltarea lui [cf în- vocații, evocări, exclamații ale numelui cinstit, transformându-se în ditirambe, imnuri, ode; mărire solemnă la o sărbătoare, nuntă, la un ritual de înmormântare (cf Rusă plâns); invocarea zeilor sau a sufletelor morților etc ] În toate aceste genuri, I este adesea supus la asta aceleaşi operaţii de dezmembrare şi răspândire Prin urmare, abundă și textele relevante anagrame, jocul gramatical al lui I (de exemplu, utilizarea consecventă a lui I în diferite forme), etimologii mitologice și alte tehnici care determină stilul unor astfel de texte Aceste trăsăturile utilizării lui I confirmă viziunea lui I care este larg răspândită în colectivele arhaice ca esență interioară, sufletul purtătorului său, sursă de putere și prosperitate V N Toporov IMIR (vechiul Utig islandez), în mitologia scandinavă, primul gigant și, în general, primul antropomorf fiinţă din al cărei trup a fost creată lumea Aurgelmir, Brimir, Blain - aparent, celelalte nume ale lui Cuvânt Umig înseamnă din punct de vedere etimologic o ființă dublă (adică, bisexuală) sau gemeni Are același sens şi numele zeului pământesc germanic de vest Tuisto, cu care I probabil coincide genetic (vezi și zeul indian Yama; vezi astfel de cuvinte în limbi indo-europene precum irlandeză letonă, Іitisz, „fruct dublu”) Mitul lui I (menționat în „Bătrânul Edda” - în cântecele „Volva Divination”, „Discursurile lui Vaftrudnir”, Discursurile lui Grimnir, precum și în „Edda mai tânără”) - principalul mit cosmogonic al scandinavei mitologie În Niflheim („lumea întunecată”), în nord, de la pârâul Hvergelmir („ceaun fierbinte”) curgeau numeroase pâraie, iar din Muspellsheim („lumea focului”), în sud, era căldură și foc scântei Când râurile, numite Elivagar („valuri furtunoase”), au înghețat cu gheață, otrăvitoare ger care a umplut abisul lumii (Ginungagap) Sub influența căldurii de la Muspellsheim, gerul a devenit se topește și s-a transformat într-un uriaș (jotun) I Vaca Audumla, care s-a născut din gerul topit, a hrănit I cu laptele lor; din pietrele sărate pe care le-a lins, a apărut Buri, strămoșul zeilor (tatăl lui Bor) Ambii O sursă relatează că sub axile lui I s-au născut un băiat și o fată, iar picioarele lui au dat naștere unui fiu Acest motivul corespunde ideii lui I ca hermafrodit (primii strămoși sunt descriși ca hermafrodiți în multe sisteme mitologice, de exemplu în mitologia africană; surprinzător asemănătoare cu scandinavă Navsky, motivul nașterii de sub brațele unui strămoș mitologic este înregistrat în mitologie australienii Aranda) Fiul I - Trudgelmir, nepotul - Bergel-mir; acesta este așa-numitul „Giantii de îngheț” (hrimtursy) Fiii lui Bor - Odin și frații săi l-au ucis ulterior pe I și au creat lumea din trupul său, ca și acest lucru este afirmat în „Discursul lui Grimnir”: carnea lui I a devenit pământ, sângele - marea, oasele - munții, craniul - cerul și părul - pădurea; din genele lui I s-au construit zidurile Midgardului Motive similare pentru a crea lumea din corpul sacrificat al unei creaturi mitice se găsește în mitologia indiană (Purusha), Chineză (Pan-gu), babilonian (Tia-mat), aztecă (zeița pământului) etc E M Meletinsky IMIUT (ігці-'ѵѵГ), în mitologia egipteană, unul dintre epitetele lui Anubis, care a determinat el ca zeu al îmbălsămării Fetișul lui este pielea, pansată în in, care atașat de un stâlp introdus într-un vas și așezat în mormântul defunctului R R IMRAN (itgap), în mitologia musulmană, tatăl lui Musa (Coran : ) Corespunde cu Amranul biblic Coranul îl menționează și pe I , care nu este identic cu cel biblic și este definit ca tatăl lui Maryam ( : ; : ) M P IMUGI, Isimi (nume de apelare), în mitologia coreeană, o creatură uriașă asemănătoare unui șarpe de mare, nu care a devenit dragon și a rămas nemișcat în apă câțiva ani Vezi Kuronyi BINE INANNA, Innin, Ninanna (sumeriană, „stăpâna cerului”; eventual etimologie populară), în sumeriană mitologia zeiță a fertilității, a iubirii carnale și a luptei; sub numele de Ninciana era şi venerat ca zeitatea astrală este „steaua răsăritului dimineții” (planeta Venus) I - imaginea centrală feminină Panteonul sumerian, care a trecut apoi în Ak- Horus și Anubis-Imiut îl introduc pe faraonul Ramses I în tărâmul morților Fragment din pictura murală a mormântului lui Ramses I din Valea Regilor dinastia XIX Cadian (Akkadian Ishtar) Inițial, I a fost o zeiță patronă locală a lui Uruk, Zabalam și Kulaba Simbolul lui I , care a devenit semnul-ideograma numelui ei, este un inel cu o panglică (oblică?), (apare în în artele vizuale din Sumer și în textele pictografice timpurii deja la cumpăna dintre mileniul IV-III î Hr î Hr ), un alt simbol este o rozetă cu mai multe petale, poate înfățișând o stea În lista zeilor Farah (secolul î Hr ) este menționată pe locul trei (după An și Enli-la) În literar texte mitologice, conform unei tradiții (Uruk), I este fiica zeului cerului Ana, conform altuia (Ur-skaya), - fiica zeului lunii Nanna, sora zeului soarelui Wu tu (zeul ancestral al dinastiei domnitorilor Wu mâna) CU Deplasarea Anei de către Enlil I este numită uneori fiica lui Figurat (dar nu literal) cuvinte) este adesea menționată ca fiica lui Enki ca zeitatea înțelepciunii Aspectul principal al lui I - zeița cărnii dragostea a împiedicat-o să-și asigure un soț permanent Dumnezeu este menționat printre soții ei - patronul lui Kish este războinicul Zababa (tradiție locală) și zeul păstor Dumuzi În mitul sumerian-akkadian al ascensiunea lui I căsătoria ei cu tatăl zeilor An și ridicarea ei la rolul de Antu (m) (stăpâna zeilor) este de natură politică (crearea unui singur panteon cu întărirea puterii despotice a regilor III dinastia Ur) Imaginea lui I nu este imaginea zeiței-mamă, deși ocazional ca fiul ei (și posibil iubit) este zeul războinic Shara (cult în orașul Umma) Un număr mare de mituri sunt asociate cu I Unul dintre mituri (nume de cod: „Enki și Sumer”, sau „Enki și univers”) este asociat cu definirea funcțiilor zeiței I se plânge înțeleptului „părinte” Enki că ea ocolite în distribuirea îndatoririlor divine Atunci Enki îl înzestrează pe I cu dragoste pentru bătălii şi distrugere, capacitatea de a atrage bărbați și îi oferă tot felul de haine (în altă versiune mitul lui I este exaltat de zeul An) I ca purtător de cultură este dedicat unuia dintre cei mai pricepuţi alcătuirea de mituri, care reflectă cel mai pe deplin ideile sumeriene despre cultura lor timp I merge de la Uruk la Eredu (r) la „naşul” Enki pentru a spori gloria lui Uruk: I vrea să beneficieze orașul său obținând pentru el tabelele sorții eu, păstrate de Enki Acea o primește pe zeiță foarte amabil La ospăţ beat şi cu totul fermecat I zeu nechibzuit îmi dă I pe care se grăbește să-l încarce în barcă Sober Enki trimite demonii elementului apă (lahama), conduși de consilierul lor Isimud, în urmărirea lui I Pe fiecare dintre șapte opriri de-a lungul drumului de la orașul Enki - Eredu (g) și până la Uruk are loc o luptă între forțele lui I și Enki, dar în cele din urmă, I reușește să mă ducă la Uruk, iar ei sunt pierduți de Enki pentru totdeauna I acționează și ca purtător de cultură în mitul „I și Muntele Ebeh Aici eu (zeița- războinic) intră în luptă cu muntele personificat - monstrul Ebeh (conform cercetătorilor, mitul reflectă lupta Mesopotamiei cu popoarele din nordul munților și, posibil, este asociat cu niste Capul unei zeițe din Uruk BINE î Hr e Bagdad, Muzeul Irakian grad odată cu victoria domnitorului Uruk Utuhengal asupra Gutianilor), iar în mitul „I şi Bilulu, unde trăsăturile ei crude sunt subliniate, o ucide pe vechea zeiță Bilulu și pe fiul ei (se pare că stepa zeități), dar apoi „le determină soarta”: ea îl transformă pe Bilulu într-o oală de piele pentru depozitare apa în stepă, îl face pe fiul ei un arc și un lama (demoni păzitori) ai stepei În mitul „Rise of I” I se opune mai întâi Anei în alianță cu zeitățile lunare și solare, apoi merge lângă el și în cele din urmă devine soție În mitul lui I şi grădinarul Shukalitudde I se răzbună pe toată omenirea pentru faptul că a violat-o în timp ce ea dormea, când ea, obosită de călătorie, culcă-te să te odihnești în grădina crescută de el: I preface toată apa din izvoare în sânge, astfel încât copacii încep să curgă sânge și să trimită vârtejuri și furtuni devastatoare peste țară Cel mai important pentru înțelegerea imaginii lui I este ciclul, numit convențional „Eu - Dumuzi Se compune din o serie de cântece de dragoste dedicate perioadei inițiale a iubirii lor, așa-zisa îngrijire premaritală Aceste cântecele făceau parte din sărbătoarea sacră care avea loc în fiecare prima zi a noului an și asociat cu cultul fertilităţii Înregistrarea acestor cântece evident rituale (secolul XXI î Hr ) este în legătură directă cu îndumnezeirea regilor dinastiei a III-a a Ur, conducându-și originea din Uruk, și urmând aceasta Dinastia I a dinastiei Isin Regele în acest rit l-a personificat pe zeul Dumuzi, iar preoteasa și-a personificat soția, zeița I În texte, I apare ca o fată îndrăgostită și obstinată îndrăgostită de logodnicul ei CU cu unele rezerve, mitul potrivirii poate fi atașat acestui ciclu lui I zeul-fermier Enkimdu și zeul cioban Dumuzi: I preferă inițial Enkimdu, dar Utu, care intermediar, mijlocește pentru Dumuzi, iar I se răzgândește (mitul este etiologic, principalul său focus - compararea avantajelor agriculturii și creșterii animalelor) Sfârșitul logic al tuturor ciclul este un mit despre coborârea lui I în lumea interlopă I hotărăşte să coboare în lumea interlopă (nu sunt explicate motivele deciziei sale, ceea ce indică vechimea mitului; mai târziu în text există referiri vagi la necesitatea efectuării unui fel de rituri funerare, presupus legate de moartea, adică odată cu plecarea în lumea interlopă a soției zeiței lumii interlope, Ereshkigal) Plecând înăuntru lumea interlopă și temându-se că sora ei, regina lumii interlope, Ereshkigal, o va trăda moarte, I își părăsește ambasadorul și vizirul Ninshubur (după unii cercetători, - o creatură feminină, eventual un hermafrodit) mandat: în trei zile să se angajeze pe „dealuri înmormântare „rit de doliu pentru ea și apoi mergeți la templele celor trei mari zei - Enlil, Nanna și Enki și le cere ajutor pentru a-l salva pe I din „țara fără întoarcere” Dintre cei trei zei, doar Enki ia măsuri pentru a-l salva pe I Scoate murdăria de sub unghii, „vopsit cu vopsea roșie”, și sculptează două creaturi misterioase - „movile” și „ka-latura” (aparent, eunuci sau ciudați), le furnizează „iarba vieții” și „apa vieții” și, după ce a predat o vrajă magică, îl trimite în lumea interlopă Dar I este deja mort până acum La porțile „țării fără întoarcere” este întâmpinată de portarul Neti El o conduce prin cele șapte porți ale lumii interlope și de fiecare dată îi scoate o bucată de îmbrăcăminte sau decorațiuni (care se pare că o privează de puterea ei magică eu) I goală apare înaintea surorii ei Ta îndreaptă spre ea „privirea morții”, iar I se transformă într-un cadavru, pe care Ereshkigal îl „atârnă de cârlig” Trimișii lui Enki, care au apărut în lumea interlopă, o găsesc pe Ereshkigal în dureri de travaliu (este pentru că ea este chinuită că odată cu plecarea zeiței iubirii și fertilității, nașterea pe pământ a încetat? Motivul rezilierii copularea și viața când zeița pleacă în lumea interlopă sună într-un text mai târziu al mileniului I î Hr e despre coborârea Iştarului) „Kurgar” și „kala-tur”, înmoaie făina reginei cu o formulă de vrajă, fă-o să promită că le va îndeplini dorința Îi cer cadavrul lui Y și apoi îl reînvie cu iarbă și apa vietii Dar ea este oprită de judecătorii lumii interlope, zeii Anunnaki: I nu pot pleca lumea interlopă, fără a lăsa un înlocuitor pentru sine acolo, aceasta este legea „tărâmului fără întoarcere”, aceeași pentru zei și pentru oameni După trei căutări-selecție (Ninshubur, zeul Lulal și fiul iubit al Sharei) I vine la Kulab, o suburbie a lui Uruk, unde îl găsește pe soțul său Dumuzi așezat pe un tron în regiune haine Ea îi îndreaptă „privirea morții” Dumuzi se adresează rudelui său zeului Utu cu o cerere de ajutor, fuge, spunând locul de refugiu numai surorii sale Geshtinanna și unui necunoscut „la un prieten” (o parte din mit este restaurată conform textului „În plângerile inimii” sau „Visul lui Dumuzi”) Dar prietene mituit de gală (demoni îl urmăresc pe Dumuzi), le dezvăluie ascunzătoarea lui Dumuzi, el fuge mai departe, Utu îl transformă într-o gazelă (sau șopârlă), dar până la urmă demonii încă îl depășesc și sfâşiat în bucăţi Gheshtinanna este gata să coboare în lumea interlopă pentru fratele ei, dar eu, care este dat să fie judecător, își pronunță sentința: „jumătate de an – tu, jumătate de an – ea”, adică Geshtinanna și Dumuzi trebuie să ia pe rând împărtășește-ți destinul în lumea interlopă Judecarea neutră și aparent indiferentă a lui I și strigătele ei amare potrivit iubitului plecat prematur, par să contrazică cruzimea intenționată, cu pe care zeița, salvându-se, îl realizează moartea unui soț, dar sunt contradictorii doar exterior: I acţionează aici ca personificarea anumitor forte puternice ale naturii, indiferente la conceptele de bine si rau Acest mit reflectă toate principalele aspecte ale imaginii lui I : în primul rând, zeița iubirii, fertilității și vitalității, apoi - militanța și înșelăciunea și, în sfârșit, aspectul astral (răspunsul la întrebarea portarului: „cine ești?” - „Eu - steaua răsăritului dimineții) Pentru dezvoltarea imaginii în mitologia babiloniano-asiriană, vezi art Ishtar V K Afanasiev INARI (alte japoneze, posibil din Inana-ri, unde elementul „ina” sau „ine” înseamnă „orez pe viță”, și „nari” - „naștere”, „naștere”), în mitologia japoneză, zeitatea hranei, „cinci cereale”, care a absorbit vechiul cult al lui Ukanomitama – „spiritul sacru al mâncării”, născut Susanoo și Kamu-Oichi, „fecioara divină din Oichi” („Kojiki”, „Nihon-gi”) Cultul lui I este larg răspândit printre japonezi, în primul rând ca fiind asociat cu agricultura Odată cu dezvoltarea comerțului și a banilor această zeitate a început să fie venerată pe scară largă în rândul orășenilor ca aducând noroc în comerț afaceri, îmbogățire Cultul popular al vulpii este asociat cu I , considerat mesagerul sau chiar încarnare Sărbătorile în cinstea lui I se țin în februarie, când se fac rugăciuni pentru abundență recolta (în sate în acest moment sunt puse steaguri roșii în cinstea „fericitului zeu I ”) sau toamna, în octombrie - noiembrie ca sărbătoare a recoltei Proverbele și zicale sunt larg răspândite în limba populară, asociat cu cultul lui I , de exemplu: „Hoț de zi în fața lui Inari”, adică un hoț care nu se teme de mânia zeilor etc E P INAH (Іѵakhod), în mitologia greacă, zeul râului Inach cu același nume din Argos și regele din Argos I - fiul Oceanus și Tethys, tatăl lui Phoroneus, primul om din Peloponez (Aroiios II , ), Po, iubit Zeus, Argos - garda Po (II , ) Potrivit legendei, într-o dispută între Poseidon și Hera, el a preferat zeița și a construit un templu pentru ea în Argos De atunci, Poseidon supărat usucă albia râului în fiecare vară Inari Copac pictat Sfârșitul - devreme secolele al XIX-lea Paris, Muzeul Guimet râul I , apoi râul este completat cu ploi (Riz II , ) În mit - o combinație de htonism antic și etiologie târzie A T -G ING (Ipe), în mitologia germanică, o zeitate (menționată de inscripția runică anglo-saxonă), care, aparent, este identic cu Yngwie-Freyr scandinav (vezi în Art Freyr); probabil gândit strămoșul unuia dintre cele trei grupuri tribale de germani menționate de Tacitus – ingaevonii MÂNCA INDIAN ÎN AMERICA DE NORD descompunere, în timpul formării de alianțe tribale, democrație militară, în cazuri rare - în prezența sclavia (dintre triburile coastei de nord-vest) Ea reflectă procese complexe de migrare, contraste ascuțite ale condițiilor naturale, procese de influență reciprocă a sedentarismului și nomadului, agricol și triburi de vânătoare, dintre care cele mai importante sunt triburile familiei de limbi irocheze (Cayugas, Onondaga, Oneida, Mohawk, Tuscarora, Huron etc ), algonchian (Delaware, Ojibwe-Chippewa, Menomine, Potawatomi, Arapaho, Blackfoot, Cheyenne etc ), grupul Muscogee (Cherokee, Choctaw, Chickasaw, Seminole și etc ), familia de limbi Sioux (Dakota, Crows, Mandan, Osage, Ponca, Win Nebago) și alte triburi din Prairie (Kiowa, Pawnee), triburi din familia limbilor Athabaskan (Apache, Navajo), Yuki; hoka (pomo, washo, yuma), penuti (wintun, maidu, mi-wok), hopi, zuni, teva etc ; triburile de pe coasta de nord-vest, aparținând unor familii de limbi diferite (Tlingit, Haida, Tsimshian, Kwakiutl, Nootka, Se-Lish) În I S A m , personificarea ființelor supranaturale este prost exprimată, nu este clar ideea ierarhiei zeilor și spiritelor Noțiunea de patru puncte cardinale, cele patru elemente (pământ, foc, vânt, apă), corelate cu simbolismul culorii și diverse obiecte și fenomene naturale Combinația celor patru puncte cardinale este un simbol completitudinea și unitatea lumii, este strâns legată de ideea ciclicității a tot ceea ce este în jur Toate fenomenele naturii sunt înzestrate cu o putere magică invizibilă, care Sisiutl, un șarpe de mare cu două capete printre indienii Kwakiutl Kost Londra, British Museum O pasăre de tunet care poartă în spate un om și o pasăre (dintre indienii de pe Coasta Pacificului) şamanică beanbag Copac pictat trăiește ca o desemnare nu numai a spiritului sau a zeității, ci a întregii lumi ca întreg, precum și a oricărui abilitate supranaturală (dintre triburile grupului Sioux - wakan, printre picioarele negre - Nesaru, printre algonchine - manitou, printre triburile irocheze - orenda) Multe triburi au o divinitate supremă cu funcții creatorul lumii și demiurgul unei specii antropomorfe, zoomorfe sau fără chip (pentru Blackfoot - Bătrânul, pt ceyenii - Maheo, apașii - Asen, Pueblos - Avona-Vilona, irochezii - Taronhayavagon, moscoviții - Esogetu Emissi) Aproape toate triburile au mituri despre crearea lumii Deci, conform mitului moscoviților, doi porumbei, zburând deasupra apei, au văzut o tulpină de iarbă ieșind deasupra apei Curând a apărut pământul și la mijloc Câmpiile sunt un deal înalt cu locuința lui Esogetu Emissi în vârf Conform miturilor triburilor irocheze, străbunica poporului Ataentsik (Avenkhai), care a căzut din lumea superioară locuită de animale, susținut la suprafața oceanelor de un grup de animale (castor, șobolan, vidră și țestoasă), unul dintre care (șobolanul) s-a scufundat, a scos un pumn de pământ de pe fund și l-a pus pe carapacea țestoasă; treptat o mână de pământ a crescut și a format pământ uscat În tradiția mitologică iroquoiană și algonchiană țestoasa simbolizează pământul În mitul cosmogonic al Zuni din Avonavilon, prin puterea gândirii, el a creat ceață dătătoare de viață, apoi din propriul său trup cer și pământ, din care în cel mai de jos dintre cele patru au apărut acoperiri ale pământului, neterminate triburi de oameni și animale A apărut și un un om mare, cel mai înțelept Posheiankia, care, cu ajutorul fraților săi gemeni, a condus oamenii prin trei alte acoperiri de teren la suprafață Conform mitului cosmogonic Hopi, zeul creator Taiow a conceput prima lume și și-a creat un asistent - Sotuknang, iar el - Păianjen E dintr-un praf de pământ a creat gemeni: primul dintre ei - Pokanghoya a creat roci, al doilea - Polonghoya a umplut lumea sunete Mai târziu, Pokanghoya a mers spre nord, iar Polongohoya a mers spre sud pentru a echilibra lumea Apoi din mama porumb și tatăl cer s-au născut primul bărbat și prima femeie Mai târziu, din cauza ceartă între oameni cauzată de ființe malefice, Tayowa a decis să distrugă lumea a doua și a treia În pragul celui de-al patrulea, Sotuknang și Pauchi-ha au părăsit oamenii Oamenii au urcat în această lume printr-o gaură Sipapu, care, după ideile puebloului, este situat în centrul pământului În miturile cosmogonice Navajo influențat de mitologia Pueblo În timpul creației, oamenii au vizitat cinci lumi: patru întuneric și ultimul - multicolor Miturile despre originea și migrația triburilor și despre dobândirea lor de talismane miraculoase sau relicve Algonquinii (în special Delawares) au un mit al migrației povestește despre rătăcirea istorică a tribului din legenda sa casă ancestrală, situată în nord-vest Statele Unite ale Americii, în sud-estul continentului În mitologia indienilor Kiowa, se spune că tribul a crescut această lume printr-un trunchi gol de copac și Ahayuta, gemenii, sunt zeii războinici ai indienilor Zuni Copac Muzeul de Arte Frumoase din Brooklyn (stânga); Copac Londra, Biblioteca Paul Hamlin (dreapta) Planeta mama Movila în formă de șarpe Una dintre soiurile cultului șarpelui in î Hr e - secolul al VII-lea n e Fotografie În apropiere de orașul Portsmouth (Ohio) a rătăcit din cursurile superioare ale râului Yellowstone până la sudul zonei de stepă, dobândind un fetiș minunat pe parcurs - Păpușă Tai-me Strămoșii indienilor Osage, conform mitologiei lor, au coborât pe pământ din stele și au venit la fluviul Mississippi Triburile din nord-vest au mituri despre originea și istoria nobililor clanurile și liderii lor, care include motive despre migrația de peste mare, despre războaiele cu triburile din jur, despre achiziționarea miraculoasă a emblemelor totemului (cele din urmă sunt descrise pe scară largă pe stâlpi de totem, pereți case, pietre funerare, bărci etc ) În conformitate cu miturile Pueblo (în special, Hopi) pe suprafața pământului oamenii și-au întâlnit protectorul și patronul Masau'u”, a cerut el de la oameni face patru migrații de-a lungul și peste continent și apoi stabilește așezări Masau'u aprovizionat bătrâni ai clanurilor individuale ale tribului cu tăblițe de piatră, pe care era înscrisă calea fiecăruia drăguț În timpul migrațiilor, fiecare clan și-a dobândit spiritele patronale - kachinas asociate cu cultul fertilitate Episoade de rătăcire ale diferitelor clanuri pueblo sunt înregistrate pe stâncile unei serii de canioane din sud-vest, fragmente individuale de mituri au fost păstrate sub formă de fresce de perete în sanctuare rituale - kivas Mitul geamăn în diferitele sale variante este comun în mitologiile tuturor triburilor și găsit atât ca motiv al fraților antagoniști (de exemplu, printre irochezi - Ioskeha și Taviskaron), și motivul opus al fraților-creatori (Ahayuta u Zuni etc ) În mitul geamăn Navajo Ahsonnutli a născut gemeni - zei războinici După ce s-au maturizat în patru zile, au intrat într-un duel cu tatăl lor soarele, care i-a recunoscut drept copiii săi și le-a dat arme miraculoase Cu ajutorul lui, gemenii a făcut înconjurul lumii, scăpând-o de monștri și dușmani ai indienilor Navajo Potrivit mitului Kiowa, doi frați fiii soarelui și o femeie muritoare, au fost găsiți și crescuți de o bunica păianjen-hoi După un rând aventuri, unul dintre frați s-a transformat într-un dragon de apă, iar al doilea și-a împărțit trupul în zece bucăți și le-a lăsat moștenire ca altare poporului Kiowa Cunoscut pe scară largă zoomorf (rar fără chip sau antropomorf în acelaşi timp) un personaj care îmbină funcţiile de creator al lumii şi culturale erou și, mai des, funcțiile unui intrus, un șmecher înțelept cu abilitatea tot felul de transformări În imaginea șmecherului, principiile contradictorii sunt combinate, reflectând sincretismul primitiv al ideilor despre bine și rău Ca un erou cultural, el este un răpitor focul, inventatorul meșteșugurilor, salvatorul oamenilor, ucigașul de monștri etc În miturile cosmogonice coasta de nord-vest, creatorul este un șmecher zoomorf, cel mai adesea un corb, Tlingit - marele corb Yale, în partea de sud a coastei - nurcă, geai etc Printre triburile algonchine la astfel de personaje sunt Manaboso și Gluskap, Sioux au păianjenul Iktomi, Cherokee au iepurele; într-o serie de mituri apare în acest rol coiote (navajo, pueblo, triburi de prerie) Miturile despre eroii culturali sunt larg răspândite În mituri al triburilor de pe coasta de nord-vest, rolul unui erou cultural este jucat de pasărea tunetului - Tsoon Pasăre tunetul apare și în miturile algonchienilor, Pueblos și Sioux Dakotas Ea i-a învățat pe oameni cum să construiască case multifamiliale, puse totem (deseori sunt încoronate cu imaginea lui Tsoon cu aripile întinse) Potrivit indienilor Kwa Kiutl, furtunile au loc în timpul Artele marțiale ale lui Tsoon cu un șarpe uriaș, o creatură diabolică pe nume Sisiyutl Vedere la Sisiutl mortal, nu poate fi învins decât prin puritatea morală, superioară puterii spiritului Mojave Matovelia a fost considerat un erou cultural, fiul cel mare al pământului și cerului, după moartea sa, un frate a rămas Mastamho; a făcut pe toți oamenii să strige la unison de patru ori, după care au apărut soarele și luna Mastamho l-a învins apoi pe marele șarpe cu clopoței și i-a tăiat capul; izvorât din sângele șerpilor reptile și insecte malefice Mastamho a distribuit pământ, râuri, munți între diferite triburi, i-a învățat pe Mojave să cultive și să facă ceramică Apoi s-a transformat într-un vultur și a zburat Un loc aparte în I S A m îl ocupă miturile despre giganții canibali; sunt contradictorii şi dovezi de canibalism Irochezii au MITOLOGIA INDIENILOR AMERICII DE NORD Dsonokwa, giantesa canibală a indienilor Kwakiutl Copac Londra, British Museum astfel de mituri includ ciclul uriașilor canibali de silex care au invadat posesiunile din nord Irochezi și oameni exterminând Taronhayavagon i s-a făcut milă și, sub înfățișarea unui uriaș, a condus toți canibalii la satul Onondaga, unde a doborât asupra lor o grindină de pietre A reușit să scape doar de un uriaș pe nume Ganuskwa, care l-a învățat pe vânătorul iroquoian arta de a face măști sacre, folosit în tratamentul bolilor (așa-numitele „fețe false”) Potrivit altor surse, aceste măști au fost date după o singură luptă cu Taronkhayavagon, marele cocoșat Haduigon (opțiune: sub forma lui Haduigon Taviskaron efectuează) Printre triburile din nord-vest, un personaj comun este Dsonokwa (printre kwakiutl), Kali-Ahkt (în squaw-mish), Ishkus (în maci) Este o mâncător de uriașe cu gheare de aramă, care fluieră copiii în pădure și îi poartă pe spate într-un coș Cu toate acestea, ea nu se poate sătura sânge uman Dsonokqua cade într-o capcană umană și este ars; dar la încercând să împrăștie cenușa lui Dsonokva în vânt, se transformă în țânțari Potrivit mai multor surse, suprem zeitatea Kwakiutl este Canibalul-de-la-Marginea-de-Nord-a-Lumii, a cărui putere supranaturală devine proprietatea membrilor societății rituale a căpcănilor în timpul ceremoniilor dramatizate În alte mituri, se pot distinge motive despre pigmei (dintre irochezi și algonchini) În nord-vest destul de comun este mitul unui orfan sărac, disprețuit de alții, care dobândește putere supranaturală și obține recunoaștere Adesea există mituri despre transformări oameni în animale și despre rătăcirile în altă lume Ciclul mitologic târziu include legende Iroquois despre formarea Uniunii Triburilor Irocheze (Marea Ligă), care este atribuită profeților Hiawatha și De-ganavide În miturile triburilor agricole (Iroquois, Pueblo, Algonquins), zeitățile ocupă un loc semnificativ - personificări ale plantelor utile ("trei surori" - porumb, fasole și dovleac - printre irochezi, Mon-damin - printre algonchine), precum și multe spirite invizibile antropomorfe sau fără chip ca diverse elemente, precum și articole individuale Algonchinii sunt caracterizați de numeroase spirite bune și rele ale naturii (manitou) manie rea- ai aspectul șerpilor de apă cu coarne, dar le poți schimba aspectul Zeități majore ale Navajo aparțin categoriei „zeilor bătrâni”, înspăimântători ca înfățișare și în același timp frumoși, în general binevoitoare față de om, care amintesc de Kachinas din triburile Pueblo „Zeii mai tineri” sunt spirite altare locale, canioane, munți, animale individuale În miturile Dakota Sioux sunt patru categorii de spirite care personifică cele patru elemente: apă (winktehi), pământ (tunkan), vânt (takushkanshkan) și foc (vakin-yang) - fiecare dintre ele are o culoare complexă și o asociație spațială conexiune Un loc important în mituri este ocupat de un urs (un simbol al creatorului) - în aproape toate mitologiile, un șarpe (un simbol al pământului) și un vultur (un simbol al soarelui), un bizon printre triburile de prerie; câine, vulpe etc printre indienii de stepă sunt consideraţi fondatorii alianţelor militare Cucerirea europeană și declinul rezultat al culturii aborigene au dus la apariția în mediu Indienii unui număr de învățături mesianice, profeții, în care reprezentări mitologice tradiționale combinate în mod bizar cu unele dintre dogmele creștinismului Unele dintre ele (de exemplu, „dansul spiritelor”, „religia viselor”) s-a dovedit a fi de scurtă durată, alții au dobândit treptat aspectul și statutul de independent religii (peyotism - printre multe triburi din SUA, religia Lacului Frumos - printre irochezi) Ideile mitologice ale indienilor din America de Nord sunt reflectate pe scară largă în ambele forme tradiționale de artă (artă populară orală, pictură și sculptură rituală, pictografie), iar în altele noi - arte plastice contemporane, arte aplicate și literatură Deci, ceramică cu modele complexe care reproduc simbolurile fertilității (dintre Pueblo), țesut coșuri cu ornamente mitologice (dintre indienii din California), țesut Pasăre tunet (dintre indienii Haida) Copac pictat Londra, British Museum eu Haduigon („False Fețe”) Măști indiene Anandaga Lemn și păr de cal a -a jumătate secolul al -lea New York, Muzeul Indienului American pături (pentru Navajo), pelerine (pentru triburile din nord-vest) Imagine sculpturală tradițională a kachinas în secolul al XX-lea devine subiectul comerțului dintre pueblos și arta sculptării în lemn (totem, suporturi case, măști etc ) este reînviat cu succes printre tlingiți, kwakiutl etc În forma sa tradițională, pictura simbolică asociată cu ritualismul a fost dezvoltată de Pueblo (frescuri altare de la Ho-Pi) și Navajo („picturi pe nisip” multicolore cu mai multe figuri care au însoțit diverse ritualuri) Triburile din prerie au dezvoltat o compilație de steme individuale simbolice - talismane pe scuturi, imagini geometrice pe piei de bivol, precum și compilația Calendar pictografic cronici care reproduc istoria poporului (Sioux, mai târziu Kiowa) Pe această bază încă din secolul al XX-lea indienii au tendința de a reînvia și actualiza tradiționalul forme pitorești, un fel de școală aborigenă de pictură se formează printre Pueblos, Navajos, printre triburi prerie și nord-vest Arta populară orală a indienilor este destul de diversă Include diverse legende mitologice, cicluri de cântece, oratorie Adesea motive mitologice în forma cântecelor, legendelor, retoricii au dobândit unitate artistică în structura dramatizată ceremonii (de exemplu, „Cântec de noapte” printre navajo, „rit funerar” printre irochezi etc ) Tendință de creație narațiuni epice semnificative înregistrate printre triburile Pueblo, Navajo, Delaware (cronica pictografică „Valam Olum”), Iroquois Aceste lucrări sunt surse importante pentru a studia mitologia indienilor din America de Nord Şcoala Aborigenă de Oratorie s-a declarat în timpul dezvoltării ţării de către europeni S-a reflectat într-o formă transformată idei mitologice despre ciclic esența existenței, ideea de Wakonda, relația dintre oameni și animale, simbolismul culorilor Literatura modernă Indienii americani dezvoltă imaginile și conceptele de bază ale culturii populare În literatură magia numerelor, culorile, conceptul de mare secret (wakonda) sunt regândite, mitologice personaje, motive și cântece Scriitorii americani s-au orientat ocazional către lumea imaginilor mitologice (tratarea poetică a miturilor în opera lui Longfellow, romane de J F Cooper) Mitologizarea dă originalitatea unică a prozei indiene moderne (N Scott Momaday, X Storm) și a poeziei (J Welsh, D Niatum) L V Vașcenko INDIENI DIN MITOLOGIA CENTRAL AMERI-KI Înainte de cucerirea spaniolă (secolul al XVI-lea) teritoriul America Centrală a fost locuită de indieni din diferite grupuri lingvistice Indienii din Mesoamerica (aztecii, toltecii, zapoții, mixtecii, tarascos, mayașii etc ) din primele secole î Hr e a existat formațiuni primare de stat de clasă Triburi care trăiesc la nord și la sud de Mesoamerica s-a situat la un nivel inferior de dezvoltare socio-economică În ciuda diferenței de limbi și soarta istorică a grupurilor lingvistice individuale, mitologia indienilor din Mesoamerica a fost unificată, dar a suferit o schimbare treptată Probabil, deja printre primii locuitori ai Americii Centrale în perioada paleoliticului târziu, au existat mituri despre originea focului, originea oamenilor și animalelor, conviețuirea unui urs și a unei femei etc Mai târziu, odată cu dezvoltarea adunării, s-au creat mituri despre caiman - patronul hranei și al umidității, despre spiritele bune ale vegetației, despre structura universului Până în momentul domesticirii și distribuției porumbul ca plantă cultivată ( mii î Hr ) include pe cele restaurate din petroglife, numeroase fragmente de figurine de lut si sigilii-timbre de piatra mituri despre suprem zeitate multifuncțională - „zeița cu împletituri” (numele este condiționat), în imaginea căreia idei anterioare despre spiritele vegetației și lumea animală „Zeiță cu împletituri” personifică în același timp cer și pământ, viață și moarte (unele imagini ale ei au două capete); de la ea pieptul curge „laptele ceresc” - ploaie, ea este stăpâna umidității, depinde de ea prosperitatea întregii flore și faunei În sistemele mitologice ulterioare, această zeitate se descompune într-o serie de zeițe asociate cu umiditatea, lună, naștere, moarte, porumb, cacao, agave etc Zeița era înfățișată ca o fată cu patru împletituri coborând în perechi pe piept, femei cu trăsături de gen accentuate sau bătrâne cu sânii lăsați Aceste trei etape ale dezvoltării vârstei unei femei (tinerețe, maturitate, bătrânețe) sunt personificări ale perioadei de înflorire de primăvară, fructificare și perioadei de toamnă-iarnă; s-a păstrat o statuetă a unei zeițe cu trunchi triun Sunt cunoscute și imagini zoomorfe ale acestei zeițe: în formă de rață (stăpână a apei), broască râioasă (stăpână a pământului), păianjen etc Fiul ei, un bebeluș bine hrănit fără evidentă semne de sex („zeu gras”), acționează ca un intermediar între mamă și oamenii a căror bunăstare el prevede Probabil că personifică porumbul și soarele (mai târziu, trei diverse zeități - ku-kuruza, soarele și înflorirea de primăvară a naturii, cf Aztec Xipe Totec) LA panteonul din acest timp include și un zeu sub forma unui bărbat în vârstă cu barbă, care, poate, venerat ca „zeu bătrân” (cf Aztec Xiuhtecuhtli) - tatăl „zeului gras”, deși legătura sa cu „zeiță cu împletituri” în acest sistem mitologic, atestată aproape pe tot parcursul Mesoamerica În secolele - î Hr e format, evident, primul dintre olmeci (primii care au ajuns pe scenă societatea de clasă timpurie) un nou sistem mitologic, care apoi s-a răspândit printre altele comunități etnice Mitologia olmecă, creată pe baza mitologiei anterioare reprezentări, le-a reconstruit semnificativ Olmeki a pus bazele pentru un neobișnuit de larg răspândirea cultului jaguarului în rândul indienilor din America Centrală: toate zeitățile principale le aveau aspect asemănător unui jaguar (evident, un jaguar, care, urmărind ierbivore din pădure, i-a speriat și i-a alungat din câmpuri, prevenind involuntar deteriorarea culturilor, era percepută drept patronul câmpurilor și fermieri) Mitologia acestei perioade se caracterizează printr-o mai mare stabilitate a imaginilor, fixându-le funcții, precum și canonizarea anumitor semne sub forma unei anumite zeități În acest sistem „zeiță cu împletituri” își pierde sensul anterior, deși în unele versiuni ale mitului îl ocupă încă poziție dominantă Deci, pe un relief de stâncă din Chalcatzingo (Mexic), ea este amanta univers, așezat pe un tron într-o peșteră (peșterile, conform miturilor, sunt locul în care diverse triburi indiene) cu o șopârlă cu două capete (omologul său teriomorf) în mâini Dar mai des este zeița pământului și a umezelii, apoi numai zeița lunii, apoi soția sau iubita zeului-stăpân al fiarelor și intestine subterane, având aspectul unui tapir sau jaguar, De la zeul-stăpân al fiarelor, ea are două frate geamăn - jumătate om jumătate jaguari (cel mai adesea sunt reprezentați ca bebeluși): unul dintre ei întruchipează principiul apei (plânsul, provoacă ploaie), celălalt (transformarea „zeului gras”) reprezintă porumbul În cele mai multe cazuri, zeii sunt stăpânii pădurii, animalelor, umidității în acest sistem apar sub formă masculină; conform unuia dintre mituri, progenitorul olmecilor este un zeu masculin Unul dintre motivele principale ale mitologiei olmece este achiziționarea porumbului, principala lor cereală hrănitoare ÎN În majoritatea miturilor, Dumnezeu este binefăcătorul omenirii (aztec Quetzalcoatl), extrage boabe de porumb din munții unde sunt ascunși (pe reliefuri, zeul masculin scoate din măruntaiele pământului în brațele unui prunc - personificarea porumbului pentru a-l da oamenilor) Motivul despre confruntare între vechiul zeu și zeitatea porumbului În această perioadă, legătura dintre mitologie și calendar, care a primit ulterior o distribuție neobișnuit de largă în America Centrală în forma simbolurilor mitologice-calendar (numele zeității în funcție de ziua nașterii sale, idei despre ciclurile sau erele dezvoltării universului etc ) Deci, în acest sens, statuia este caracteristică zeu cu un prunc în brațe din Las Limas (Mexic) ca personificare a epocii când oamenii au găsit porumb: pe capetele altor patru zeități - simboluri și patroni - sunt sculptate pe umerii și genunchii zeului epoci anterioare În perioada clasică (secolele I î Hr - secolul IX d Hr ) a dezvoltării sistemului mitologic, coincid cu apariţia oraşelor-stat de clasă timpurie, are loc o fragmentare suplimentară şi clarificarea funcțiilor zeităților, numărul lor crește, se stabilește legătura zeităților cu cultul conducătorilor ca reprezentanţi ai lor pe pământ Din motive pur politice „Zeiță cu împletituri” cu un copil Lut secolele - î Hr e Figuri de femei cu două capete și două fețe din Tlatilco Lut secolele X-III î Hr e Mexico City, Muzeul National de Antropologie Un zeu vechi al focului cu un brazier pe spate de la Cuicuilco Lut secolele - î Hr e Mexico City, National muzeul de antropologie (se poate presupune că preoții au luat parte activ la dezvoltarea sistemului) în jurul cutare sau cutare a unei alte zeități, sunt grupate noi cicluri mitologice, cum ar fi, de exemplu, despre fondatorul orașului, dinastie domnitoare Misticismul escatologic și calendaristic este încorporat în imaginile mitologice Odată cu canonizarea principalelor trăsături ale principalelor zeități, apar imagini mixte, de exemplu, o pasăre- șarpe jaguar ca personificare a zeului stelei dimineții Venus, apar zeități speciale ale morții, dând mărturie despre dezvoltarea ideilor despre viața de apoi Cu toate acestea, procesul de aprofundare a acestui lucru sisteme dezvoltate diferit în diferite părți ale Americii Centrale De exemplu, majoritatea popoarelor din vestul Mexicului, practic nu este atestat Spre deosebire de cele două sisteme anterioare, recreate pe baza monumentelor arte plastice și fragmente de relicve care mai târziu au devenit parte din legendele populare și basmele, al treilea sistem mitologic este destul de pe deplin reprezentat în izvoarele scrise întocmite de în perioada cuceririi spaniole și la scurt timp după aceea (manuscrise pictografice sau codice, cronici, în special F Burgoa și X de Cordoba, „The General History of New Spain” Imaginea unui jaguar pe un vas de lut secolele X-III î Hr e Mexico City, Muzeul Național de Antropologie B de Sahaguna, „Memoriale” de T Motolinia, „Istoria Chichimek” de istoricul indian F de A Ishtlilynochitl, „Istoria Mexicului” de A Teve – traducere franceză de un autor necunoscut) Dar în Sursele reflectă slab reprezentările mitologice ale zapotecilor, care au trăit din secolul al II-lea î Hr î Hr e pe teritoriul unuia dintre cele mai vechi centre din Mesoamerica, Monte Alban De când zapoticii în secolul al X-lea a intrat sub influența mixtecilor, iar apoi a aztecilor, este dificil să evidențiem acele elemente ale mitologiei lor care aparțin perioadei Monte Alban Potrivit miturilor, începutul tuturor lucrurilor a fost dat de universal cuplul divin - Cosaana și Huichaana, strămoșii zapotecilor s-au născut din stânci, copaci și jaguari in lumina au ieșit din peșteri mari, unde se întorc după moarte Cosmosul a fost împărțit în trei părți: raiul, lumea în care trăiau, lumea interlopă a morților În panteonul zapotec, zeul ploii și al fulgerului Kosiho-Pitao, căruia i s-au făcut sacrificii umane și zeul asociat direct cu el porumb Pitao-Kosobi, zeul jaguar, zeul cutremurelor Pitao-Shoo, aproape de zeul pământului și al peșterilor De potrivit lui F Burgoa, zapoticii l-au reprezentat pe Pitao-Shoo sub forma unui atlas, care se ține umeri pământul, dacă se mișca, pământul se mișca și se produceau cutremure Probabil mai mult de origine târzie zeul viselor Pitao-Shikala, patronul păsărilor de curte Koki-lao, zeul plăceri și plăceri Pishae, zeul sărăciei și al eșecului Pitao-sih, zeul semnelor și al semnelor Pitao Pihi F Burgoa relatează că a existat un cult al unei zeități care ar fi coborât din cer în forma unei păsări ca soarele Când a avut loc o eclipsă, zapotecii, pentru a preveni o catastrofă, sacrificau pitici, care erau considerați copii ai soarelui La începutul erei noastre, triburile nomade Nahua pătrund pe teritoriul Mesoamericanului din nord În lor pan- original theon, pe lângă strămoșii zeificați, zeități vânătoare, strâns asociate cu cultul trupurilor cereşti Nahuas și-au imaginat că întregul univers este compus din ceruri și sub pământ lumi Cerurile s-au distins astfel: primul - cerul lunii, al doilea - stelele, al treilea - soarele, al patrulea - planetele Venus, a -a - comete, a -a - cer negru sau verde (noapte), a -a - albastru (ziua), a -a - cerul furtunilor, a -a - cerul alb, al -lea - cerul galben, al -lea - cerul roșu, al -lea și al -lea - Omeyo-kan, locuința zeității hermafrodit Ometeotl Istoria universului, conform lui Nahua, a trecut prin anumite cicluri sau perioade, înlocuindu-se unul pe altul Fiecare dintre aceste cicluri avea ca conducător una sau alta zeitate și s-a încheiat cu o catastrofă globală: incendiu, inundație, cutremur etc În secolul al VII-lea Tol-Teks apar în Mesoamerica Potrivit „Istoria mexicanilor după desenele lor” (cronică istorică a secolului al XVI-lea în spaniolă de un autor necunoscut), zeul suprem al toltecilor Tonacate- cutli și soția sa Tonacasihuatl au creat patru fii: roșu Tezcatlipo-cu, negru Tezcatlipoca, Quetzalcoatl și Huitzilopochtli, au fost asociate cu cele patru puncte cardinale: est, nord, vest, respectiv sud Pipe-Totek Mască aztecă Piatră Londra, British Museum Potrivit miturilor, Quetzalcoatl și Tezcat Lipoca au adus-o din cer pe zeița pământului, Tlaltecuhtli, plină de „în toate încheieturile ei cu capul și gura, cu care a mușcat ca o fiară sălbatică și înaintea lor coborât, era deja apă, pe care nimeni nu știe cine a creat” („Istoria Mexicului” de A Teve) Al zeiței a făcut pământul, din părul ei - copaci, flori și ierburi, din ochii ei - fântâni, izvoare, peșteri, din gura ei - râuri și peșteri mari, din nas - văile munților, de la umeri - munții La de ani de la crearea pământului, focul și jumătate din soare au fost create și apoi, în numele zeilor, Quetzalcoatl și Huitzilopochtli au creat cuplu uman, ordonând bărbatului să arat, iar femeii să toarcă și să țese Apoi au creat zilele și împărțit pe luni Și când zeii au văzut că jumătate din soare nu era de ajuns pentru a ilumina pământ, apoi Tezcatlipoca însuși a devenit soare, care a fost soarele primei perioade mondiale Apoi zeii au făcut uriași care erau oameni foarte înalți și puternici Panteonul mayaș al perioadei clasice a fost foarte bogat și complex Inițial erau locali zeități care, odată cu creșterea asociațiilor tribale și de stat, s-au contopit într-una singură sistem genealogic În panteon se remarcă grupuri de zei: fertilitate și apă, zei vânători, zeități ale focului, stelelor și planetelor, morții, războiului, etc Potrivit miturilor mayașe, universul, precum Nahua, a constat din ceruri și lumi interlope Sursele native americane menționează adesea un grup de zei Oshlahun-Ti-Ku, stăpânii cerurilor Aceste zeități, patroni ai săptămânii de zile (nume exacte necunoscut), erau dușmani cu un alt grup de zei - stăpânii lumii interlope, Bolon-Ti-Ku De multe ori aceste grupuri au fost percepute ca o singură entitate În centrul universului, potrivit lui Maya, se află arborele lumii, pătrunzând toate straturile cerului și la colțurile sale, adică punctele cardinale - alte patru: roșu (est), alb (nord), negru (vest) și galben (sud) Chakurile (zeii) erau asociate cu cele patru puncte cardinale ploaie), pavakhtuns (zeii vântului) și ba-kabs (purtători sau deținători ai cerului), erau localizați pe lume copaci și diferă în culori asociate cu una sau alta parte a lumii Chak roșu, pavakhtun și bakab erau în est, chak alb, pavakhtun și bakab erau în nord etc Fiecare trinitate colorată regulile anului Un rol important în panteonul Maya a fost ocupat de tânărul zeu al porumbului, înfățișat ca bărbați tineri cu o coafură care seamănă cu un spic de porumb Printre zeitățile cerești, principala a fost stăpânul lumii Itzamna, un bătrân cu gura fără dinți și cu fața încrețită El este creatorul lumii, fondatorul preoţie, inventator al scrisului Un rol important în panteonul mayaș a fost jucat de zeul focului, care avea aspectul unui bătrân cu un nas uriaș bifurcat sub forma unui semn stilizat de foc În clasic perioadă există și imagini antropomorfe ale acesteia Dintre celelalte zeități - zeul văilor, zeul vânătorului, zeul cerb, zeii morții, zeii jaguar etc Zeul portar avea o imagine iconografică foarte clară: fața și corpul negru, un ochi deosebit, nasul proeminent și coborât mai jos buza, pe frunte are un pansament pentru transportul greutatilor si balotilor Dintre multele zeițe feminine, principala rolul a fost jucat de „zeița roșie”, înfățișată cu labele unei fiare prădătoare și un șarpe în loc de o coafură Ar trebui să fie numită și zeița lunii, patrona țesăturii, cunoștințelor medicale și a nașterii Ish-Chel Unele zeități aveau formă de animale sau păsări Zeii erau deosebit de complexi jaguarii, strâns legați de tradiția olmecă, erau legați de vânătoare, de lumea interlopă, moarte, culte militare Jaguarii negri și roșii erau asociați cu zeii ploii și cu punctele cardinale ÎN jaguarul din perioada clasică, în plus, a fost probabil zeul strămoșesc al dinastiilor mai multor orașe - state Una dintre cele mai complexe imagini mitologice din panteonul mayaș a fost, fără îndoială Kukulkan Printre mayașii târzii, Kukulkan era venerat (ca și Quetzalcoatl) ca zeul vântului, zeul planetele lui Venus etc În plus față de principalele zeități, existau mult mai mulți zei locali și tribali, care includea strămoși și eroi divinizați La sfârșitul perioadei clasice, se creează un complex mitologic printre popoarele din America Centrală, bazate pe idei despre necesitatea de a menține în mod regulat viața zeităților umane sânge O importanță deosebită a fost acordată „hrănirii” zeului soare pentru ca acesta să-și poată îndeplini pe a lui călătoria zilnică pe cer Panteonul muntelui Maya (Kiche, Kakchi-ke-li, Kekchi) a fost studiat mai rău, deoarece principalele surse ale lor doar două mitologii: epopeea Quiche Popol Vuh și scrierile lui B de Las Casas Conform uneia dintre variante mit, mai multe cupluri căsătorite de zei participă la crearea lumii: „creatorul” și „creatorul”, „părinte, mare mamă” și „năsător de fii, mare tată”, „cuceritor, puternic” și „șarpele acoperit cu pene verzi” Potrivit unei alte versiuni a mitului, creatorii lumii erau zeița Tepev și zeii Kuku-matz și Khurakan Ei au creat pământul, munții, văile, plantele și animalele, a încercat să facă un om din lut, dar creația lor s-a încețoșat, nu s-a putut mișca și zeii iritaţi l-au distrus Zeitate cerească ținând cordonul ombilical al zeității morții (?) Relief pe piatră secolele - î Hr e Dumnezeul morţii Mictlantecuhtli Vază cu trepied de lut de la Monte Alban secolele VII-IX Quetzalcoatl ca zeul vântului Stele de piatră secolele IX-XII ( - - Mexico City, Muzeul Național de Antropologie) În stânga este zeul ploii Tlaloc Vaza de piatra din Teotihuacan secolele III-IX Mexico City, Muzeul Național antropologie În dreapta este un topor ritual sub forma unei zeități Nefrită Olmecii Londra, britanic muzeu În stânga este una dintre zeitățile morții Piatră Huastecs BINE al IX-lea Mexico City, Muzeul Național de Antropologie În dreapta este Zeul Porumbului din Copan Piatră New York, Muzeul American de Istorie Naturală Șarpe acoperit cu pene (simbol al lui Quetzalcoatl) Piatră aztecii Mexico City, Muzeul Național antropologie Apoi au făcut oameni din lemn, care s-au dovedit a fi lipsiți de respect și neascultători Zeii au chemat inundații, ca urmare, aproape toți oamenii au murit, iar supraviețuitorii s-au transformat în maimuțe Data viitoare Zeii au făcut patru oameni din porumb Erau prea inteligenți și perceptivi, ceea ce zeilor nu le-a plăcut, iar Khurakan le-a aruncat o ceață peste ochi, după care multe din lume au devenit secrete și de neînțeles pentru ei În timpul somnului, zeii au creat patru femei care s-au împrietenit cu primii oameni Aceste patru cupluri au fost strămoșii Quiche și ai altor popoare Un număr mare de mituri Quiche vorbesc originea gemenilor divine Hun-Ahpu și Xbalanque și lupta lor cu cei zei-lorzi, tărâmurile morților - Xibalba, principalul dintre care au fost Hun-kame și Vukub-kame Cel mai faimos exemplu al treilea mitologic Sistemul este deservit de mitologia aztecilor, care au venit în Valea Mexicului din nordul țării în secolul al XIII-lea si invatat reprezentări mitologice ale predecesorilor lor, toltecii, precum și sa-potecii, mayașii, mixtecii si tarascos Panteonul aztec a inclus o serie de zeități din popoarele vecine și cucerite Mai departe dezvoltarea și unificarea ramurilor individuale de origine complexă și aztecă cu mai multe fețe mitologia a fost întreruptă de cucerirea spaniolă Principalele motive ale mitologiei aztece sunt eterne lupta a două principii (lumină și întuneric, soare și umiditate, viață și moarte etc ), dezvoltarea universului în funcție de anumite etape sau cicluri, dependența omului de voința zeităților, personificând forțele natura, nevoia de a hrăni constant zeii (unii zilnic) cu sânge uman, fără ce ar muri Moartea zeilor ar însemna o catastrofă mondială Această prezentare a provocat practicarea sacrificiului uman obligatoriu Aztecii indică rareori înrudite relații cu divinitatea În același timp, al treilea sistem se caracterizează printr-o combinație simultană singularitatea și pluralitatea divinităților Deci, de exemplu, există zeul ploii Tlaloc și mulți tlaloci, trăind pe vârfurile munților, Tezcatlipoca alb (simultan Quetzalcoatl) și Tezcatlipoca roșu (simultan Xipe-Totec) Potrivit miturilor, universul a fost creat de Tezcatlipoca și Quetzalcoatl și a trecut prin patru etape (sau epoci) de dezvoltare Prima epocă („Patru Jaguari”), în care divinitatea supremă în formă de soare era Tezcatlipoca, încheiată cu exterminarea tribului de către jaguari giganți care locuiau atunci pe pământ În a doua eră („Patru vânturi”), Quetzalcoatl a devenit soare, iar ea s-a încheiat cu uragane și transformarea oamenilor în maimuțe Tlaloc a devenit al treilea soare și era lui ("Four Rain") s-a încheiat cu un incendiu mondial În era a patra („Patru apă”) soarele era zeița apei Chalchiuhtlicue; această perioadă s-a încheiat cu o inundație, în care oamenii s-au transformat în peşte Epoca modernă, a cincea („Patru Cutremurele”) cu zeul soarelui Tonatiu trebuie să se încheie cataclisme teribile La fiecare de ani, universul era în pericol de a fi distrus, prin urmare, sfârșitul unui astfel de ciclu și începutul unuia nou a fost însoțit de rituri deosebit de semnificative Potrivit miturilor, universul a fost împărțit orizontal în părți ale lumii și centru De mai sus centrul era dominat de zeul focului Xiuhtecuhtli Orientul era considerat un pământ al abundenței și era dedicat lui Tlaloc iar zeul norilor și al stelelor, Mishcoat-lu Stăpânii din sud erau zeul semănării Xipe-Totek și Makuilynochitl, dar el privită ca o zonă a răului Occidentul a avut o semnificație de bun augur, deoarece a servit drept casa planetei Venus, una dintre încarnările lui Quetzalcoatl În cele din urmă, nordul a fost supus zeului morții, Mictlantecuhtli Pe verticală, lumea a fost împărțită în ceruri (în fiecare dintre ele trăia un anumit zeu) și iadurile (vezi în Art Miktlan) Pe vremea cuceririi spaniole Panteonul aztec era format din multe zeități, care pot fi combinate în mai multe grupuri La primul cele mai vechi ca origine, sunt zeii elementelor si fertilitatii (Tlaloc, Tlasol- teotl, Chicomecoatl, Coatlicue etc ), al doilea include trei mari zei care au jucat un rol major în panteon: Huitzilopochtli, Tezcatlipoca și Quetzalcoatl Următorul unește zeii stelelor și planetelor: Tonatiu, zeul lunii - Metzli, Mish-coatl, zeul planetei Venus - Tlauis-calpantecuhtli, zeii stelelor nord - Senzon-Mimishkoa și alții Al patrulea include zeii morții și lumea interlopă simbolică reproducerea bărbatului de de ani ciclul de viață ritual al aztecilor Bazalt Mexico City, Muzeul Național de Antropologie „Piatra Soarelui” Relief înfățișând ere aztecii Mexico City, Muzeul Național de Antropologie Vechiul zeu al focului Huehueteotl din Veracruz Lut secolele I-IX Mexico City, Muzeul Național de Antropologie În stânga este Macuilshochitl (Shochipili), zeul primăverii Tufa aztecii În dreapta - Preotul care iese din gură şerpi Asociat cu Kukulkan Detaliu al decorului sculptural al clădirii de la Uxmal Mayan Mexico City, Muzeul National de Antropologie Mictlantecuhtli, soția lui Miktlan-siu-atl, Tlaltecuhtli și alții Zeitățile sunt destul de numeroase băutură îmbătătoare oct li, făcută din agave: Maya-huel, Patecatl etc Până la ultimul grup aparțin zeilor creatori: Tloque Nahuaca, Ome-tecuhtli, Tonacatecuhtli și soția sa Tonacacihuatl, - oficial șef al panteonului aztec Majoritatea zeităților aveau un aspect antropomorf; numai unele aveau trăsături ofiomorfe (serpentine) și teriomorfe Mitologia aztecă se reflectă pe scară largă în artele vizuale și literatură În cinstea celor mai importante zeitățile au ridicat numeroase temple (în care se aflau statuile lor de piatră și lemn), au fost compuse imnuri Literatura de proză, inclusiv cronicile, este pătrunsă de subiecte mitologice ÎN învelișul mitologic dezvoltat și începutul filosofiei După cucerirea spaniolă, mulți imaginile mitologice ale indienilor din America Centrală s-au contopit în reprezentări populare cu un cult sfinti catolici Astfel, de exemplu, se bazează legenda lui Hristos rău (Chiapas, Mexic) care zac vechile idei despre zeul cutremurelor, despre Quetzalcoatl, care a fost asemănat Pruncul Hristos (statul Guerrero, Mexic), etc Ecouri ale mitologiei există încă în folk obiceiurile şi jocurile locuitorilor Americii Centrale O serie de imagini mitologice au fost folosite în acestea creativitatea artiștilor contemporani (D Rivera, D A Siqueiros etc ) și a scriitorilor (de exemplu, M A Asturias) R V Kinzhalov AMERICA DE SUD INDIAN MI-PHOLOGY combină mitologiile a câteva zeci de indieni popoarele din America de Sud; acţionează ca un întreg, nu numai geografic, ci şi în puterea unității sale interne, adică un număr mare de trăsături comune miturilor a tot ceea ce este indigen populatia continentului În același timp, în America de Sud, este dificil să distingem clar între mici comunități folclor-mitologice Multe mitologie sunt distribuite foarte aleatoriu în exterior în funcție de teritoriu, afilierea lingvistică și nivelul de dezvoltare socială a indianului popoarele Din moment ce popoarele din America de Sud nu și-au creat propria limbă scrisă, principala sursă de cunoaștere despre miturile indiene sunt consemnările europenilor de la primii cuceritori și misionari până la moderni etnografi Informații suplimentare sunt furnizate de analiza monumentelor de artă, în special a picturilor pe vase În I Yu A m , miturile despre crearea lumii sunt aproape sau complet absente În rare ocazii, se face o scurtă mențiune despre faptul că au fost create cerul și pământul (quechua), numai pământul (mosetene), lumea în general (u wai-ka) Mai mult caracteristică este ideea creării lumii ca restructurarea ei, tranziția anumitor fenomene în propriile lor opus Deci, în mituri, pământul a fost cândva în locul cerului, iar cerul în locul pământului, apoi au schimbat locurile Apariția elementelor lumii moderne, de regulă, este precedată de istorie catastrofă cosmică care a distrus lume mai veche Miturile dezastrelor sunt omniprezente în America de Sud Mai des vorbește despre un incendiu sau o inundație, mai rar despre apariția frigului, a întunericului, a invaziei monștrilor Pe parcursul cataclismul (după miturile Mochica și Yauyo) sau iminentul sortiment al lumii prezente (dintre Chiriguanos) pe oamenii au fost atacați de obiecte animate, pietre, animale domestice furioase Scene similare mituri sunt înfățișate pe vasele culturii Mochica ser mileniul I d Hr e Miturile altor triburi spun despre o serie de dezastre, fiecare dintre ele a distrus creaturile care locuiau pe pământ Mituri despre schimbarea prietenilor lumi prietene care nu sunt legate America cu ideea de regresie, deși Caribii din Guyana și Bothocuds tind să aibă o idee despre vechiul vremuri de prosperitate și abundență Miturile despre un incendiu sau inundație globală sunt extrem de diverse Cauza dezastrului în unele cazuri nu este indicată (între triburile Toba și Yauyo), în altele pare întâmplătoare, de exemplu, de sub rădăcinile unui copac, sau dintr-un trunchi doborât, apă începe să se reverse (printre chocos, botocuds), în al treilea - catastrofa depinde de voința ființelor supranaturale (printre Toba, Warrau, Desan, Choco, Muiscos etc ) În acest din urmă caz, motivul furiei zeității față de oameni pentru nerespectare este caracteristic instituţiile prescrise de el şi morala În stânga este Coatlicue Bazalt aztecii În dreapta este Zeița apelor din Teotihuacan Piatră secolele III-IX Mexico City, Muzeul National de Antropologie MITOLOGIA INDIENILOR AMERICII DE SUD reguli În jumătatea de nord a Americii de Sud (în yunk și choco) există un eurasiatic-nord versiunea americană a mitului catastrofei (sau crearea lumii), conform căreia eroii la debutul unui dezastru, se ascund într-un adăpost și eliberează un număr de animale pentru recunoaștere unul după altul, dintre care ultimul află că pământul a devenit locuibil; în alte cazuri, o pasăre sau animalul scoate un bulgăre de pământ din fund sau din lumea interlopă Un alt motiv este similar cu această versiune (în Caribs of Guyana, Botocuds, Chi-varo): eroii fug de inundație pe un copac și, pentru a afla dacă apa s-a potolit, arunca semintele, fructele Printre guarani, păsările aruncă bulgări de pământ dintr-un copac, din care iarăși se formează uscatul Catastrofa din mitologia Americii de Sud poate fi locală când vine vorba de exterminarea locuitorilor unui sat, vale, zonă (dintre Yunca, Yauyo, Muisca) Miturile despre originea oamenilor sunt datate fie din timpul apariției lumii moderne (după catastrofă), sau una dintre cele anterioare Prima opțiune este mai comună; în epoca anterioară catastrofele acţionează genele culturale roiuri și reprezentanți ai unor rase mitice Această rasă este recunoscută ca fiind diferită calitativ de cea modernă oamenii, de exemplu, sunt formați din giganți (chocos), magici Kov-shamani (dintre Tupari), uneori identificați cu dușmani și străini (dintre Mochik și Huamachuko) La un număr de triburi Chaco, Caribs din Guyana, Jivaro și altele credințele despre oameni-animale sunt larg răspândite, locuind pământul în epoca de dinaintea catastrofei Ele sunt asociate cu mituri etiologice despre origine obiceiuri, stil de viață, caracteristici ale anatomiei animalelor reale, dar comportamentul lor corespunde comportamentul oamenilor Adesea, toți oamenii sunt animale (din a căror origine nu se raportează nimic) considerați bărbați; femeile apar mai târziu şi în formă pur antropomorfă În unele mituri Chaco, după catastrofa finală, majoritatea animalelor se transformă în animale adevărate și păsări, iar unele - la oameni reali În mitologiile Mochica și alte triburi, odată cu dezvoltarea clasei relațiile, comunitatea oameni-animale se transformă într-un panteon de zeități zoomorfe Nașterea strămoșilor indienilor moderni este fie asociată cu activitățile eroilor culturali, de exemplu, Ka-ruskaibe în Munduruku, sau apare spontan Cel mai comun motivul este apariția oamenilor pe pământ din zona în care au mai fost deja Ar putea fi raiul triburile Warrau, Waika, Yagua) sau lumea interlopă (printre Yabaran, Yuracare, Huamachuco, Munduruku, Desana, Tupari, karazha, yaruro, wito-to, chamakoko, terena) Într-unul dintre triburile Chaco, oamenii se nasc din trunchi copac Rolul eroului culturii aici poate fi să facă o gaură de ieșire oameni (dintre Munduruku), monstrul care păzește ieșirea este ucis (printre Yurakare), etc Coborârea și ascensiunea oamenilor și creaturile mitice dintr-o lume în alta sunt realizate cu ajutorul unei frânghii sau viței de vie, lanțuri de săgeți, un copac înalt La poalele, care leagă pământul și cerul arborelui lumii, o broască râioasă, un șarpe și un jaguar (printre coon) trăiesc, iar o veveriță se urcă pe trunchi (printre coon, tukun, tarian) ÎN în viitor, dintr-un motiv sau altul, legătura dintre lumi se rupe și unii oameni rămân în cer sau sub pământ, ele constituie populaţia altor lumi În alte cazuri, sufletele oamenilor care au murit în timpul dezastru (la Zeitatea supremă Ai-Apek și zeul Iguana Dumnezeu-vulpe Dumnezeu-pește Fragmente de picturi pe vase cultura Monica Peru secolul al V-lea - Washington, întâlnire centru de cercetare la Dumbarton Oaks; și - New York, Muzeul Metropolitan de Artă b* > MITOLOGIA INDIENĂ AMERICII DE SUD Imaginea zeității soarelui și a păsărilor-om (îngeri) care se repezi spre el pe „porțile Soarelui” cultura Tiahuanaco Bolivia secolele VI-VII Dumnezeu aligator Un aliaj de aur și cupru cultura Tyrone Columbia secolele XIII-XV Lima, Muzeul Național antropologie și arheologie triburile Vaika și Warrau), oamenii din rasa antică înșiși care s-au mutat acolo (printre Tupari), în spiritele generale (printre botokudov) Există un motiv al originii oamenilor din ouă (depus de o pasăre neobișnuită în Chaco; trimis de zeitatea printre idioți), din sângele lunii, care a fost rănit de un spirit rău (la vayk), din viermi care au ajuns în cadavrul unui monstru (la salivă, cashinahua) Dintre triburile Piaroa, oamenii se nasc pe un copac pendar, în care sfârcurile par să alăpteze bebelușii Oamenii pot fi descendenți direcți eroi culturali (pentru bărbați) Eroii culturali înșiși fac oameni: modelează din lut, sculptează din lemn, trestie Uneori, eroii completează doar oameni (dintre tupari) sau îi pescuiesc din apă, unde au înotat sub formă de pește Printre Munduruku, bărbații ies din pământ, iar femeile sunt sculptate din lut O zeitate cu aripi de pasăre pe spate Aur încrustat cu turcoaz cultura Chimu Peru - secolul al XII-lea Colecția Centrului de Cercetare Washington Dumbarton Oaks (Colecția Robert Woods Fericire) erou cultural, bărbații sunt ciopliți din lemn printre Sanem, iar femeile sunt prinse în râu, printre Muiscă bărbații sunt sculptați din lut, iar femeile sunt sculptate din tulpini de stuf Dintre miturile despre originea diferitelor elemente ale lumii înconjurătoare, cel mai important loc (în popoarele agricole) sunt ocupate de mituri despre aparitia plantelor cultivate Sunt patru cunoscute cinci motive principale, uneori combinate între ele într-o singură narațiune Această creație plante de către un erou cultural sau o zeitate, care adesea îi învață pe oameni cum să cultive plante și till fields (dintre triburile Yunca, Gua Rayo, Kagaba, Desana, Muisca, Karazha, Colorado); naștere plante de o femeie (în hivaro, uitoto); transformarea în plante și fructe a părților corpului sau a prafului un personaj mitic sau o victimă aleasă de el pentru aceasta (dintre triburile Kaingang, Yunka, Witoto, Umotina, paressi, puinave); apariția plantelor din mormântul unui personaj îngropat (yurakare, munduruku, paressi, prost); furând fructe și semințe de la stăpânii lor sau căutându-le în locul unde sunt ascunse (printre carii, cashinahua, quechua, aymara, chiriguano) În cazul în care un erou cultural dă plante, el de multe ori aranjează ca oamenii să-l bată, iar când sunt lovite, semințe și fructe cad din corpul lui (în shipibo, tupinamba) În miturile despre originea altor elemente ale lumii, sunt adesea folosite aceleași comploturi scheme privind originea plantelor În unele mituri (printre Mosetene, Yabarana, Yurakare, Tariana) corpurile personajelor mitice se transformă în animale, păsări, pești La warrau de pe mormântul unui copil, conceput de o fată dintr-un monstru de apă, crește un războinic caraib, care este perceput ca un strămoș principalii dușmani ai tribului Miturile despre originea focului și a apei proaspete sunt caracteristice în special vânătorilor-culegători Toba şi Botokud-ii povestesc despre furtul focului de la foștii săi deținători și de la Yagans - despre o invenție accidentală Printre araucani, păsările nu extrag focul, ci soarele însuși, care este ascuns de eroii culturali La botokudov, kaingang, ea, ca focul, fură apă proaspătă În miturile despre furtul focului și apei, ca de regulă, acționează personaje zoomorfe (oameni-animale), în timp ce originea culturală plante asociate cu creaturi antropomorfe Dacă eroii miturilor despre originea plantelor sunt animalele, atunci nu vorbim despre crearea fructelor, ci despre răpirea lor sau găsi De obicei, este inclusă o explicație a originii râurilor și a diferitelor caracteristici ale reliefului povești despre catastrofe, în special despre inundație Miturile despre originea morții sunt comune în mitologiile tuturor popoarelor continentului În miturile tribale yauiyo, shi-pai, kashibo, caribi, tamanaks, ea și alții se spune că odată oamenii (sau mitici creaturile, dacă oamenii nu ar fi apărut încă) nu au murit Ajunși la bătrânețe, sufletele și-au părăsit trupurile, dar în curând s-au întors, iar bătrânii s-au transformat în tineri Cu toate acestea, prin răutate, neglijență sau ineptitudinea unui șmecher sau a unui personaj întâmplător, acest ordin a fost încălcat și oamenii au început să o facă a muri Adesea, eroul poveștii ar trebui pur și simplu să-și dorească ca cineva să nu se întoarcă la viață și acest caz se transformă într-un precedent fatal Uneori pe principiul „mortalității - nemurire” Lumile „care” și „acest” sunt opuse (în choco, carage) Oameni care au rămas în subteran și nu au ieșit trimise la suprafață sau în timpul creației într-o altă lume de către o divinitate, sunt nemuritoare Ajunge pe pământul trebuie să fie muritor Foarte frecvente (între triburile Sanema, Amauka, Shipaya etc ) sunt miturile despre schimbarea pielii ca afecțiune nemurirea, opoziția pe această bază a șerpilor față de oameni și, în legătură cu aceasta, motivul unuia fals, este incorectă stiri intelese Zeitatea le spune oamenilor „Conducătorul suprem” El Dorado pornește pe o plută cu alaiul său de-a lungul valurilor lacului spre se scălda în apele sale sfinte Aur cultura Muisca Columbia secolele XV-XVI Copie (original pierdut) Leipzig, Muzeul Etnografic că este necesar să schimbi pielea pentru a deveni tânăr, dar ei nu cred, nu aud sau nu înțeleg cuvinte, în timp ce șerpii (precum și scorpionii, copacii, adică toți cei care își reînnoiesc acoperirea) de când isi varsa periodic pielea si nu mor Deconectat de mitul originii morții, motivul falsului mesajul se găsește printre Kaingang și Yauyo: ierbivorele trebuiau să mănânce carne și chiar carne umană, dar din cauza cuvintelor rostite incorect sau înțelese greșit, au trecut la alimente vegetale și ei înșiși devenit prada oamenilor Printre miturile despre originea corpurilor cerești, cele ai căror eroi - Soare si Luna Sunt considerați frați (mai rar frate și soră) sau un cuplu căsătorit În final carcasă solară - De obicei bărbat În unele mituri (printre Quechua, Guarayo, Guarani, Bakairi) prin transformarea în luminari aventurile unui cuplu de gemeni se termină, în alții (la de-san, hivaro, toba, ea, araucani) - eroi de la bun început acţionează exact ca soare şi lună Mai mult, în primul caz, eroii pot fi numiți cooperanți, în al doilea - antagonist și rival Unele popoare au dezvoltat doar imaginea lunii și imaginea soarelui aproape a dispărut din mitologie (dintre araucani, Yaruro) Mitul iubirii s-a răspândit un triunghi între soare, lună și un al treilea personaj (o pasăre, fiica soarelui), în plus, după unele versiuni, luna apare ca femeie, după altele (în aceeași mitologie), ca om În acest din urmă caz, luminozitatea mai scăzută a lunii se datorează înfrângerii acesteia în lupta cu soarele La Lună plină Botokudov - un bărbat, cu defecte - o femeie Starea deoparte este mitul păsării-soare, care eroii se ascund într-un coș (la yabaran, piaroa etc ) Miturile care explică originea petelor de pe Lună sunt extrem de diverse Mai des decât alții există o versiune conform căreia omul-lună coboară la iubitul său de pe pământ, iar cel la pentru a afla cu cine se întâlnește, îi unge fața cu funingine (printre Guarani, Guarayo, Kuna, Jivaro, Yagua) În altele În unele cazuri, în pete văd silueta unei creaturi care trăiește pe lună (în yurakar, mochika) Luna ta este un bărbat cu piele subțire prin care se văd interiorul Potrivit unei versiuni a lui hivaro, vulpile, care s-au cățărat de-a lungul lianei spre cer, lână arsă pe lună și urme ale acesteia sunt încă vizibile În mitul triburilor, ea bate soarele luna și are cicatrici pe corp Mișcarea soarelui și a lunii pe cer este văzută ca o continuare calea lor pământească (pentru Quechua), ca urmărirea unui luminator de către altul (pentru ea) Eclipsele explică un atac asupra stelei unui monstru ceresc, cel mai adesea un jaguar (dintre Toba, Guarani) sau o luptă între soarele și luna, în care una sau cealaltă parte câștigă (printre iunk, hivaro, botokuds) La majoritatea triburilor indiene au mituri despre cele mai strălucitoare stele și constelații Atentie speciala Indienii din America de Sud au fost atrași de Pleiade și centura lui Orion În masa stelelor lor sunt considerați oameni, care a ajuns în cer înainte ca legătura sa cu pământul să fie ruptă, sufletele de dey care au murit în timpul catastrofei (printre Araucani), femei coborând pe pământ la intră într-o relație de dragoste cu oamenii (la toba, karazh) Mitologia stelelor este dezvoltată în special printre triburi Chaco și estul Braziliei Miturile despre eroii gemeni sunt foarte populare (Kern și Kame printre bakairi, Bakaroro și Itubori în Boro-Ro, fratele și sora Wilka în Quechua, Omao și Soao în Sanem etc ), în care apar gemeni (unul dintre ei este adesea mai inteligent sau mai puternic decât celălalt), mama, tatăl, ucigașul sau ucigașii lor mama (uneori tată), tutore de gemeni, un informator care le povestește despre moartea părinților lor Cel mai adesea, ucigașii mamei sunt jaguarii, în satul în care ajunge și educatoarea celor scoși din pântecele copiilor – tot unul dintre jaguari sau o broască râioasă Printre popoarele din regiunea andină centrală majoritatea personajelor sunt de natură antropomorfă Gemenii se răzbune pe ucigași și, în cele din urmă narațiunile se transformă de obicei în soare, lună sau stele În alte mituri despre gemeni (Dyai și Epi tukun) conflictul apare între frații înșiși, deoarece unul dintre ei este viclean, invidios, predispus la diverse trucuri Miturile despre monștri și demoni care se luptă sunt foarte comune eroi și zeități culturali (Karancho printre triburile Chaco, Etsa printre Khivaro, Ai-Apek printre Mochika, Pariakaka printre Yauyo, Far de lângă yabaran etc ), precum și despre diferite spirite rele care stau la pândă pe oameni ca cel mai mult o creatură teribilă este un căpcăun, înzestrat cu trăsăturile unui jaguar, mai rar un șarpe monstruos (Amaru în quechua, Marmari-putin la Ariken) Trăsăturile demonice sunt adesea înzestrate cu zeitatea unui trib vecin (în yauyo, yabarana), sau un personaj venerat anterior, eliminat din cult prin imagini noi (de exemplu, străvechiul patron al animalelor și al vânătorii, care s-a transformat într-un demon odată cu trecerea la agricultură) Zeitatea feminină dătătoare de fertilitate într-un mit, în altul se transformă într-o bătrână rea, încercând fără succes să-l distrugă pe tânărul erou (Seyusi pentru Tupi, Urpai Wachakh pentru Tânăr) niste triburile au legende despre amazoane (Hanekasa u Sanem) Multe triburi din America de Sud au o idee despre zeitatea supremă Uneori (guarani, apinaye) este un zeu care este perceput ca vechiul soare, în contrast cu fiul său, noul soare Asa de motive mitologice similare sunt asociate cu zeitățile masculine vechi și noi asociere comună amândoi cu o pasăre În alte cazuri, un personaj feminin este considerat divinitatea supremă La una și aceeași pot coexista aceiași oameni, mituri și idei diferite, în unele dintre ele rolul principal atribuit zeiței-progenitoare, în altele - zeității masculine zeitate feminină ca caracterul suprem se regăsește atât în rândul popoarelor agricole - Kagaba (Kauteovan), cât și în rândul vânătorilor culegători de kov - Tehuelche, Yaruro (Kuma) și alții În multe panteoane conduse de un bărbat o zeitate, zeița este dătătoarea de fertilitate (Pa-chamama printre quechua, Nungui printre Khivaro) ÎN unele mitologii (dintre triburile Huamachuco, Desan, Inca), alături de zeitatea supremă asistenții acționează ca un erou de proprietate sau de cultură Munca de organizare a lumii începe de obicei cu crearea acestor ajutoare Yu E Berezkin INDIGETI (Іpsіsche'Leb), în mitologia romană, un grup de zei Sau venerat împreună cu un alt grup - novensides (sau novensilas), sau modul în care zeii romani originali li s-au opus (ca zei nou) Natura acestor grupuri nu era clară romanilor înșiși I interpretat ca zeii care făceau parte din consiliu Jupiter, ca gardieni ai cetăților individuale ( erv Verg Aep XII ; Georgg I ) Uneori ei au fost numiți „zei domestici I ”, păstrând Roma împreună cu Romulus și Vesta (Ver § Aep I - ) I au fost interpretate și de zei care nu au nevoie de nimic sau de cei de care oamenii au nevoie, sau cei care sunt chemați și implorați (pe baza comparației cu cărțile preoțești - indi- tamente care conțin o listă de zei invocați în anumite cazuri), sau zei, nu având nume proprii (cf penates sau lares) ( erv Ver ^ Aep XII ; Georg § I ; I ) Cea mai probabilă identificare a lui I cu oameni divinizați - eroi, care erau de obicei venerați în anumită zonă limitată Enea a fost venerat sub numele de Jupiter I ca un zeu (biv I ; erv Ver§ Aep I ) sau, conform versiunii grecești, i-a fost construit un erou ca tată și zeu - gardianul acestui loc (Biop Naiis I ) E Sh MITOLOGIA INDIENĂ, un set de sisteme mitologice (mituri și personaje) care existau în India antică Cele mai timpurii dovezi religioase reprezentările mitologice aparțin aparent mezoliticului [cf motive de pictură rupestră Singanpur (districtul Raigarh), în primul rând o imagine a animalelor, un anumit ritual (oameni în măști, executarea dansului) etc P ; unele caracteristici ale ritului funerar; simbolic separat imagini în descoperiri arheologice din zona culturii megalitice din sudul Indiei etc ] Mai mult o imagine completă (deși și parțială) este restaurată pentru vechii dravidieni (vezi Dravidian mitologie), triburi austro-asiatice (munda, mon-khmer) și tibeto-birmane care locuiesc în indieni subcontinent Același lucru este valabil și pentru unele, încă neidentificate clar în etnolingvistică atitudini, tradiții, în primul rând față de civilizația antică a Văii Indusului, care a avut recent explicat tot mai mult ca „proto-dravidian” A început din anii Secolului săpături în Valea Indusului (Mohenjo-Daro, Harappa etc ) a condus la descoperirea unei civilizații antice de tip urban, legată în principal de mileniul III-II î Hr e Reprezentări religioase și mitologice ale oamenilor Culturile Harappan constituie mitologia proto-indiană Pe lângă aceste sisteme mitologice, create de popoare și triburi non-indo-ariene și chiar non-indo-europene, componentele lui I m alcătuiesc mitologia vedă, mitologia hindusă și budismul Motive mitologice pe sigilii Statis sau lut Valea Indusului - mii la Mitologia indiană (se pare că există și câteva motive pentru a vorbi despre mitologie idei ale arienilor nebrahminizați precum vratya și, într-o măsură mai mare, despre elemente mitologia jain) Corelarea acestor trei sisteme mitologice principale este destul de complicată Este determinată de o combinație de elemente cultural-istorice, etno-lingvistice, ideologice, factori spatiu-timp În ciuda fondului general destul de extins de mitologie personaje şi mituri în cele trei componente ale I m , există diferenţe profunde între ele şi pentru ele n e caracterizat prin independență, autosuficiență (care uneori pare să nu fie evidentă din cauza generalului nomenclatura mitologică) Alegerea specifică a elementelor din fondul general prestabilită actualizare a unora și uitare a altor intrigi mitologice și chiar personaje, educație între legături noi Mitologia vedica în forma sa generală a luat forma la sfârșitul celui de-al -lea - început mileniul I î Hr e în nord-vestul Indiei printre triburile ariene Ea a fost caracterizată de politeism cu o notă de henoteism (catenoteism) hindus mitologia a luat contur Zeița „Mama Natură” Lut Valea Indusului mii î Hr e Zeița „Mama Natură” Lut Mathura mie î Hr e Zeița „Mama Natură” Clay, nordul Indiei in î Hr e când triburile ariene înaintaseră deja semnificativ spre sudul și estul Indiei, exercitând o puternică influenţa asupra culturilor autohtone şi în acelaşi timp împrumutând o serie de elemente din aceste culturi Fiind continuarea mitologiei vedice, transformarea ei, mitologia hindusă a recunoscut autoritatea Vedele ca cea mai înaltă sursă de cunoștințe, inclusiv mitologice, dar, în același timp, este puternic a evoluat spre idei monoteiste Acest lucru s-a manifestat, în special, în actualizarea ideii primului creator al tuturor lucrurilor, în crearea unei triade divine ordonate, dezvoltarea trăsăturilor inerente marilor religii care pretind a fi universale Mitologia vedica nu doar transformat în hinduism: a coexistat într-o anumită măsură cu hinduismul, menținându-și pozițiile într-o serie de ritualuri și găsind sprijin în textele relevante care au continuat (și continuă) sunt considerate sacre („Rigveda”, „Yajurveda”, etc ) Este, de asemenea, esențial Trebuie remarcat faptul că multe caracteristici ale mitologiilor vedice și hinduse antice sunt cel mai bine păstrate nu pe nordul arian și sudul dravidian Spre deosebire de mitologiile ortodoxe brahminizate vedice și hinduse, inițial atestat în texte vedice și sanscrite, mitologia budistă, care își are originea în secolul al VI-lea î Hr e în regiunile de nord-est ale Indiei, nu era brahman și avea limba sa nu numai sanscrită, dar și dialecte indiene medii locale, care reflectau o orientare către mai larg (în sociale, de proprietate, relaţii etnice) pături ale societăţii Împrumutat de la vedic Mitologii hinduse o serie de personaje și comploturi, budismul, în conformitate cu religios principiile filozofice, au dat mitologiei un loc destul de limitat, secundar, considerând includerea stratului mitologic în alcătuirea lui ca un fel de compromis între înalte teorie și credințe populare Doar acolo unde budismul a întâlnit un substrat puternic element mitopoetic, el a dezvoltat concepte mitologice mai originale (în Mahayana, Tantrismul etc ), adesea legat de reprezentări mitologice arhaice ale autohtonului populaţie (adesea de tip ezoteric) O trăsătură caracteristică a I m nu este numai prezența mai multor încarnări diferite ale acestuia, ci și coexistenţa lor în timp, continuitatea organică a sistemelor mitologice Cu acestea încercări care apar adesea de o astfel de descriere a I m , în care acesta acţionează ca un singur sistem mitologic, iar diferenţele dintre diferitele sale părţi sunt interpretate ca nesemnificativ V N Toporov MITOLOGIA INDO-EUROPEANĂ, cel mai vechi sistem de reprezentări mitologice ale strămoșilor popoarelor indo-europene moderne, reconstruit cu ajutorul unui studiu istoric comparativ al reflexiilor acestui sistem în atestat istoric MITOLOGIA INDO-EUROPEANĂ tradiții individuale indo-europene I m este, de asemenea, înțeles ca totalitatea mitologiei hitite (și altele anatoliene - luwian, palaian și mai târziu - lidian, lician), arian [inclusiv mitologia indiană, mitologia iraniană, dardic și nuristani (Kafir), Mitanian din Orientul Mijlociu, mitologie ariană], mitologie armeană, mitologie greacă, Mitologia italica, mitologia celtica, mitologia nordica, baltica mitologie, mitologia slavă, mitologia tohariană, precum și fragmente de mitologie legate de la albaneză, tracă, iliră, frigiană, venețienă și alte tradiții, cunoscut în transmitere incompletă Potrivit surselor arheologice și lingvistice, habitatul timpuriu al purtătorilor anticului Cultura indo-europeană în - mii î Hr e localizat în stepele din sudul Rusiei, în sud-estul Europei și nord-estul Asiei Mici În economia indo-europenilor, creșterea vitelor a prevalat agricultura: industria de frunte era cresterea cailor (calul este principalul animal de cult), care a contribuit (împreună cu inventarea carelor) la mișcările intensive ale indo-europeanului triburi în - mii î Hr e pe continentul european și prin Caucaz și Asia Centrală - până la Hindustan Datele arheologice și lingvistice fac posibilă reconstituirea provizorie a etapelor aşezarea şi istoria etnică a indo-europenilor până la adăugarea de istoric grupuri etnice și culturi atestate Dovezi arheologice ale ritualurilor – funerare monumente (movile), resturi de sacrificii, obiecte de cult - nu servesc doar o sursă de reconstrucție a mitologiei și a cultului, dar și un criteriu de verificare a acesteia (corelarea datelor arheologice și lingvistice) Principalele surse pentru reconstituirea lui I m sunt textele mitologice În plus, important descrieri ale mitologiilor relevante, realizate atât din cadrul tradiției date, cât și de către terți observatori aparținând unei alte tradiții culturale, lingvistice sau confesionale (știri despre autori greci, în special despre Herodot; autori romani - Tacit, Pliniu cel Bătrân, Cezar și alții; scriitori creștini germani și polonezi) Pentru tradiții care și-au păstrat continuitate până la până nu demult, mai ales textele folclorice inclusiv nume mitologice și motive corespunzătoare; pentru fragmentar este semnificativă și tradițiile și menționarea cuvintelor mitologice individuale, în special a numelor, în compoziție texte non-mitologice (adesea în limbi străine) În sistemul mitologic comun indo-european, obiectul principal a fost desemnat prin tulpina * сІеіо, „în timpul zilei cer strălucitor”, înțeles ca divinitate supremă (și apoi ca denumire a lui zeu în general și a clasei zei): cf hitt, zіipa-, „zeu”, zіiаіі-, „zi”, Luvian itzag, „zeul soarelui”, alt Ind sieva, deva - „zeu”, siu aiv, „cer” (Dyaus ca zeitate), Avest siaeva, „dev”, „demon”, greacă egk;, gen cazul Diod, „Zeus, zeu cer senin, lat ceiz, „zeu”, ceez, „ziua”, OE Ііѵаг, „zei”, lituaniană, siіеѵаз (Dievas — „zeu”) etc în conformitate cu structura unei mari familii patriarhale conduse de un tată „patriarh”, aceasta divinitatea supremă acționează ca „Dumnezeu Tatăl”, Meiioz paier: alte ind Buaiz riiag, grec gnd, latrr, lat TsrPeg (Jupiter), Bіezriіeg, umbr Iraier, bolnav Deіlatnrod; continuări parțiale ale acestei denumiri în Luviysk Ііиаг Іаііз, Palaisk Pasul etc , sau păstrând același tipar în letonă Bezes jeuz, „tată-rai” Tatăl care este în ceruri - cerul strălucitor corespunde celui care este fecundat de cer și îndumnezeit pământul (adesea în contrast cu zeul luminii - „întuneric”, „negru”) ca zeitate feminină - mamă mier în Homer Dgshtstrr, Demeter - zeița fertilității (literal, „mamă-pământ”), frig |SH, „zeița-mamă”, Rus „pământ-mamă” (coincidență în etimologie) și corespondențe parțiale: altul-ind rgnііѵі taіag, „mamă pământ”, și hitt Ba^ap-giraz, „sufletul pământului” (vezi şi în Art Pământ) Imagine mitologică specializată pământul se găsește în astfel de tradiții indo-europene precum iraniană și slavă: Avest Arsiva ra Apayia (Ardvisura Anahita, zeița fertilității, umidității roditoare), rus „mamă brânză pământ” (unde ra coincide etimologic cu „brânză”) Funcția fructuoasă a pământului se reflectă în indo-europeanul comun motivul mitologic al unui om originar de pe pământ: cf lat June, „om”, gotic §shpa, litas, gtopez, „oameni”, cuvinte din aceeași rădăcină ca „pământ” - lat Yitis, Lit et etc (cf de asemenea motiv asemănător tipologic al originii omului din lut în Orientul Apropiat antic mitologii) Prezența unor combinații atât de complexe ca alte ind сІuaѵа-rГіііѵі, „cerul-pământ”, dă baza să asume un motiv mitologic al unității cerului și pământului ca un cuplu căsătorit antic - progenitori ai tuturor lucrurilor Omul își conduce genealogia de pe pământ ca principiu feminin (matern); el este muritor, se transformă în praf, cf greacă Rrotod, „om”, adică „muritor”, alt Ind tg- a-, glorie зьтгь, „moarte”, și din altul rădăcini - hitit, siapsiiki, „muritor” cu Tochar Vop-shhappe, „nemuritor”, OE siiipe, „om muritor” (comparabil cu denumirea „pământ” de la rădăcina сіиі-, „doi”, în special, în armeană egkіp, "Pământ") Mortalitatea omului îl contrastează cu copiii nemuritori ai cerului – zeii care învinge moartea cu băutura nemuririi, gr ѵehtar, „nectar” din *pek, „moarte” + Ieg, „a birui”, greacă ssts-(Zroaia, „ambrozie”, „băutură de nemurire” Din cer, ca origine masculină, vin copiii săi gemeni „fii ai cerului” (greacă Aioakhonroi, „Dioscuri”, alt ind Bіѵo paraia, „fiii zeului cerului”, lit Biёѵo zipeііаі, „fiii lui Dumnezeu”, letonă Bіеѵа сіеіі, „copiii lui Dumnezeu”) și „fiica cerului” (Old Ind Bіѵaz yyPag, „zorii este fiica cerului”) Idee înfrățirea pătrunde în I m și cosmogonie (vezi Miturile gemene), pornind de la originalul neseparat cerul și pământul (cf desemnarea lor cu ajutorul unei rădăcini cii-, „gemeni”, în armeana veche imn lui Vahagnu - egkіp, „pământ”, еrkіg, „cer”) Analogii tipologice (și unele texte antice, în în special greacă şi anatoliană) sugerează un mitologic antic Car de război indo-iranian Imprimeuri de roți Înmormântarea mormântului Sintashta de sud Trans-Urale Prima jumătate a mileniului II î Hr e Carul Imagine de pe peretele mormântului din Kiwi-ke Sud Suedia Epoca de bronz car tracic Un vas de aur dintr-o înmormântare de lângă Vrața Bulgaria e î Hr e Vratsa, muzeu car hitit Relief din Carchemish e î Hr e Ankara, muzeu Ahei carul Fresca în palatul de la Tiryns Peloponez Ser mileniul II î Hr e =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i INDO-EUROPEAN MITOLOGIA Pereche de cal și simboluri solare asociate cu cultul geamănului Imagini cu cai și semn solar Stele de piatră Insula Gotland Ser mileniul I d Hr e Capete de cal Saki bronz cataramă Cimitirul Tagisken Marea Aral Ser mileniul I î Hr e Capete de cai si semne solare Furcă Copac Regiunea Yaroslavl Capetele diferitelor animale Patine de acoperiș Lituania Ecvine capete și simboluri solare Catarame de curea din bronz Interfluviul Rinului și Main Începutul erei noastre Motiv grecesc al separării cerului și pământului (vechiul mit al lui Uranus și Gaia) Potrivit indianului Mitologia greacă și baltică, un număr semnificativ de motive comune asociate cu frați gemeni care au grijă de sora lor sau o salvează (la mare) Simboluri gemene - cai (printre alți indieni Ashvins, vezi imagini pereche ale cailor - crestele acoperișului etc în germană, tradiții baltice și slave) Legătura gemenilor divine cu cultul calului, reprezentat în ritualuri care coincid complet (sacrificiul unui cal, cf alte Ashvamedha indiane și înmormântarea unui cal împreună cu o persoană) în toate tradițiile antice indo-europene, vă permite să dați o cronologică, dar parțial limitarea spațială a mitului geamăn indo-european (confirmat și materiale arheologice, folosirea unui cal în hamul carelor de război în mileniul III-II î Hr e ) mier desemnări ale Ursei Majore ca car: veche înaltă germană \va^an, „car”, fiere medie lvoepzlva ^ da, lvoopzlva ^ iiiep, „Vogonul lui Wotan”, Rus Woz, „Marele Urs”, sogd UGS- lѵ p, „cercul zodiacului”, mitanian arian iazappa, „cerc pe hipodrom”, alt ind vayapa, „animal, pe care călăresc zeii”, altele ind gaiiia, „car”, Lit Kaiai, letonă Kail, „Cara mare”, alt rus Cola, „Ursa Major-Car”, frig хіхХг|V, „Cara mare”, Tocharian Un kikai, B kokaie, „car” etc ; cf de asemenea altele-ind denumiri de constelație derivate din azhauscha, „cal echipă”, etc (vezi și Art Roata) Simbolismul calului, specific cultului geamăn indo-european, se reflectă și în nume arbore de cult asociat cu gemeni: OE Ind azvaGYia, ashvattha (literal, „stație de cai”), axa cosmică a lumii și în stâlpi rituali similari ca funcție, numiți „cai” (jos germană Nep^ezzi, Nogza, Hengest şi Horsa); cf prevalența numelor de „cai” în tradiții antice indo-europene (inclusiv numele unei zeități speciale de cal - galic Epona etc ) Pe baza tradițiilor individuale indo-europene, motivul eterogenității gemenilor și relație incestuoasă între gemeni Cea mai caracteristică dovadă a mitului incestului gemenii pot fi deduși din mitul vedic al lui Yama și al surorii sale Yami, care au încercat să seduce (în mod caracteristic, Yama a fost primul muritor, iar mai târziu a devenit zeitatea morții și lumea interlopă; în același timp, o reflectare a imaginii indo-iraniene a lui Yama se găsește în mijloc Zashzіy iranian (Jam-shid, cf Avest Yima), de la *Uisha-khzaei;a, „Yima este regele” și Kafir Itga (din Vatara^an cu acelasi sens) La același nume comun indo-european al „geamănului” * aceasta se întoarce Nume OE primul om mitologic Utig (Ymir), OE e(a)-maip, „geamăn”; cf Gipsy-eatpa, „Triplets Fin” - trei frați gemeni pe care sora ei i-a convins să intre într-o relație de căsătorie cu ea; asemănătoare motivul se găsește în tradiția iraniană mijlocie despre căsătoria lui Uita (Yima) și a surorii sale Uitak, care a servit drept precedent pentru astfel de căsătorii printre zoroastrieni, cf de asemenea, vechiul mit hitit al căsătoriei treizeci de frați - fiii reginei Kanes și cele treizeci de surori gemene ale acestora, precum și mitul slav al incestul lui Ivan da Marya, programat să coincidă cu sărbătoarea Ku-pala Este posibil ca în rădăcina indo-europeană *ieto- nu numai zeitatea geamănă a fertilității a fost desemnată [legătura fertilității cu incestul și cultul geamănesc se confirmă tipologic, cf letonă Zeitatea câmpului „Titiz (Yumis)u”, fructe gemene "], dar și orice combinație de două principii diferite, inclusiv masculin și feminin (androgin divinitate, cf imaginea Hermafroditului ca o combinație a două creaturi mitologice etc ) motiv dualitatea, remarcată mai sus în legătură cu cerul și pământul, se găsește și în desemnarea imaginii pace, cf lat ita^o (cu aceeași rădăcină iesh-, de asemenea hitt, mtsha cu un înțeles asemănător) Prevalența motivului incestului și asocierea acestuia cu începutul unei întregi tradiții de căsătorie și cu prima omul sau primul rege poate găsi o paralelă istorică în binecunoscutul obicei al incestului în cele mai înalte stratul societăţii ierarhice de tip antic oriental După separarea cerului de pământ, ideea de dualitate este duplicată în limitele cerului însuși Soare [Indo-european *z(a) Yae -p-, altul-ind shua, Surya, alte Iran x ѵ argyna і, „farn, solar superior bine, lat zoi ca feminin; cf de asemenea o imagine feminină frecventă a „fiicei soarelui”: OE Biyna iguazua, lit sailes siiki;e, letonă saules merba, slav, „fiica soarelui”] și luna (Indo-european *te-p-z, greacă tsѵ, litas, mătușă ca principiu masculin) se căsătoresc (motivul mitologic al nunții cerești se păstrează cel mai pe deplin în mitologia baltică) Împreună Cu toate acestea, această poveste mitologică indo-europeană conține un alt precedent - prima trădare (cf Dennitsu și motivul stelei dimineții în mitologia baltică și slavă etc ) imaginea stelei dimineții adesea se contopește cu imaginea zorilor dimineții, denotând Lupta lui Zeus cu Typhon Pictură a unei hidrii Chalkid cu figuri negre BINE î Hr e Munchen, Muzeul arta aplicata antica zeul hitit al tunetului învingătoare demon șarpe Relief din Malatya Ankara, muzeu luat de o rădăcină indo-europeană cu sensul „zori”; cf alte ind Tsaz (Ushas), grec Nshd (Eos), lat Aigoga (Aurora), OE Eaz-be, lit Aizga (Aushra), letonă Zipz (Usinsh) În unele tradiții, un tunet sub diferite forme ia parte la complotul unei nunți cerești - fie un soț înșelat, fie un judecător care pedepsește luna pentru că a trădat soarele și l-a disecat în jumătate O trăsătură caracteristică a acestui mit este prezența unui car de nuntă, care aparține fie soarelui (cf motivul carului solar comun în multe mitologii), sau un tunet ca organizator de nunți Carul și caii lui Thunderer, precum și prezența acestora atribute, cum ar fi o piatră sau un secure de cupru, sabie, săgeți, ne permit, de asemenea, să introducem acest mit în un anumit context istoric (începutul epocii bronzului) Numele Tunetorului este restaurat pe baza coincidenței unui număr de tradiții antice mier aprins Regkipaz (vezi Perkunas, letonă Regkops, prusac Regkipz), slav Regip, alt rus Perun, Perun (cu numeroase transformări pe pământ slav), altele-Isl E^tsg^yn, Fjorgun (mama Thunderer Thor), alte ind Ragia-pua- (Parjanya, numele unui zeu și în același timp un nor de tunete), hitit Riga-, Pirva Thunderer și principalul mit asociat cu el se află în centrul vechiului I m Thunderer este de obicei situat deasupra - pe cer, pe un munte, pe o stâncă, în vârful unui copac, în primul rând un stejar, într-un munte de stejar crâng (cf cuvinte legate de numele tunetului, ca latină ciegsus, „stejar”, gotic ^ashchipi, „stâncă”, hitt, regita-, „rock”, alt ind raghaia-, „munte”, etc ) Miezul mitului este duelul lui Thunderer cu un adversar pentru care se restabilește numele original indo-european comun cu rădăcina *ie -, cf alții- Rusă Veles, Volos, Lit Veipiaz, Viepia (vezi Velnyas), letonă Vene, Veiz (vezi Bele), alte Ind Vaia (Vala), Vrga (Vritra, cf Vagip, Varuna), etc Inamicul tunetului este dedesubt - sub munte, sub copac, lângă apă, în posesia lui de vite ca principală bogăție și ca simbol al lumii celeilalte - pășuni: cf idee comună indo-europeană a vieții de apoi ca o pășune unde sufletele pasc mort, „tsKhnayud Kheshchob”, „Câmpurile Elizei”, hitit, eiiii, „lunca”, altul-Isl ѵаШоІІ, „Valhalla”, lit , veie, „sufletul defunctului”, vaiipez, letonă, veii Іаікз, „ziua de pomenire a morților”, Tochar Un lhagp, „mort”, Luvian iiapі;-, „mort” Dușmanul tunetului, ca conducător al lumii interlope, asociat cu puterea și bogăția; cf tochar А lѵаі, В \ѵа о, „rege”, glorie *vo zi;b, Rus „putere, domn”, cuvânt- wats Іазі;, „proprietate” Acesta este împotriva Nick apare ca o creatură a unei rase de șerpi Thunderer-ul îl urmărește, îl ucide, îl taie în bucăți și împrăștiindu-le în direcții diferite, după care eliberează animale și apă Începe ploaia rodnică cu tunete şi fulgere Aceste fragmente ale mitului sunt reconstruite cu atâta certitudine încât motivele corespunzătoare pot fi exprimată în formă lingvistică nu numai în raport cu tradițiile individuale, ci și în nivel comun indo-european: * ^ da yehn n ^ Msh regip; -, „lovind șarpele în raport cu stânca” (pe stâncă, sub o stâncă, cu ajutorul unui instrument de piatră - pietre); *о^піт (^ e)^' op-e сѵо ak'tep-, „generează foc cu cu ajutorul a două pietre „(această formulă descrie și motivul mitologic al sculpturii focului - fulger cu cu ajutorul unui cer de piatră și a unei stânci, și ritul corespunzător, în care focul sacru a fost obținut din lovind două pietre una împotriva celeilalte); *regregіl n§ ѵb іt Regip(і;- ), „lovitură (lovire/ucide) șarpele tunetului - zeul stâncii Structura formală a fiecăruia dintre aceste fragmente de indo-european mitul este axat pe repetiție, jucându-se pe complexe sonore care denotă nume participanții mitului și numele principalelor atribute Pot fi luate în considerare diferite părți ale unor astfel de fragmente ca anagrame ale denumirilor sau denumirilor indicate de obiecte Această reconstrucție dezvăluie nediferenţierea complexelor sonore şi semantice: indicaţii ale loc, subiect, instrumente de acțiune, asupra verbului și obiectului său Astfel de conexiuni semantice și sonore nu sunt numai formează miezul unui text mitologic, dar sunt și un instrument de construcție și dezvoltare a mitului, până la crearea de noi motive (vezi articolul Nume) I m cunoaște o serie de nume de monștri asemănătoare șarpelui aparținând clasei de creaturi din lumea inferioară, asociate cu apa si cu un inceput haotic si ostil omului Pe lângă adversarul Thunderer cu numele de la root *ie -, acest tip de creaturi include precum *VshSh: other-ind AY KisShpua (Ahi Budhnya), „șarpele adâncurilor”, unde aY, ca alte Iran Hell siyaka (Azhi-Dahaka), „Șarpele de foc”, în mod natural continuă indo-europeanul *ng da Y, „șarpe”, care se găsește și în fragmentele de mai sus ale principalelor mit; altul grecesc Pgyusov, „Python”, sârb Badnyak, Badnyak Creaturi asociate cu alte ape inferioare lume, simbolizează și fertilitatea, bogăția și vitalitatea, corelând cu una dintre ipostaze imaginea mamei pământ sau principiul rodnic în general, cf indo-european *Meg-/*Mag-, prezentat ca în imaginile mitologice feminine (ilirian Іchogeia, italian Sabinsk Megia, Megepa, dr -germ Negiss, Nertus, definit de Tacitus ca Erga taeger, „mamă pământ”, greacă №|rg|і gd, Nereidele, fiicele regelui mării Preot; cf de asemenea hitt Bippaga și, la nivelul basmelor, Rus nurcă), și în nume masculine (altele-Isl EDogyg, Njord - zeul mării, grec Tchtsrgnd, Ierei - regele mării, numele eroilor mitologici oseți - Narts) În jurul aceluiași rădăcină peg-, care, aparent, era una dintre cele mai importante denumiri lumea inferioară și proprietățile sale fructuoase, numele și ideile despre lumea interlopă sunt grupate și intrarea în rai (vechiul indian pagaka, naraka, „gaura”, „lumea interlopă”, tochar Și pagina, „lumea interlopă”, greacă ѵerterod, slav, „vizuină”, etc ), despre apă (vechiul Ind pagaz, „apă”, erou grecesc modern, „apă”, lit , pagaz, "loon" - o pasăre de apă asociată cu lumea interlopă și cu actul de a crea lumea etc ), despre un început de rău augur, uneori simbolizat de partea stângă (cf putere (Hitt, ippaga-, „putere”, luwian appa-gshshpі-, „puternic”, în Appigattep I, „zei puternici”, Hitt în Ippagain'es, Lit pogeіl, „vrei”, pagzaz, „furie”, „curaj”, etc P ) Un alt cerc de personaje mitologice asociate cu desemnarea lumii inferioare unește un număr de zeități ale căror nume se întorc la indo-europeanul *TgP-: anticul indian TgPa, TgPa Ariua, „Trita Apă” (cf Hitt Nar-, „zeul pârâului”, „zeul pâraielor”, „zeu-judecător” la calvaruri), Avest Ѳgіia, Ѳgaeiaopa (Traetaona), etc , cf de asemenea alte greceşti Trіtshѵ (Triton) ca denumire a mitologiei marine caracter sau flux, precum și irl 'bhia'yi, „mare” Aceste personaje sunt asociate cu mitul coborârii eroului în o fântână (uneori din cauza trădării a doi frați mai mari); însuşi numele Trba înseamnă probabil „a treia” (frate sau lume, care este astfel desemnată în comparație cu cele două lumi anterioare - cerul și Pământ) El intră în lumea inferioară, obține bogăție sau apă vie, care îi permite să depășească moartea și întoarcerea la viață pe pământ (alte opțiuni pentru a coborî în lumea interlopă și a călători în viața de apoi lume, de exemplu în mitul lui Orfeu și Euridice; cf de asemenea eroul basmelor rusești despre cele trei regate, pe care numit uneori Ivan Vodovici sau Ivan al treilea, Tretiak) Tema regatului apei este legată de alta un mit indo-european, al cărui personaj principal este o zeitate numită *Mer(o)i; (lit „nepot”, egal în drepturi cu fiul său), cf alte ind Arat Mara! (Apam Na-pat), Avest Arat Marai (Apam-Napat), lat Meriatiz (Neptun), irl Meschian Mitul despre această zeitate vorbește despre un miraculos o sursă - o fântână, ascunsă vederii sau care ascunde comori în sine După eroul mitului se apropie de sursă și o ocolește de trei ori sau intră în ea de trei ori (cf motivul lui Trița ca indicație de trinitatea regatului apelor), apele ies din izvor, formând un lac sau un pârâu triplu, urmărind un erou În cursul său, acest pârâu ajunge la marea mitică Apropierea zeului mării Neptun cu grecul Poseidon (cf tridentul ca atribut al lor în legătură cu motivul a trei) =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i INDO-EUROPEAN MITOLOGIE A'Z'V permite ca Poseidon să fie inclus în acest cerc Legătura lui Poseidon cu lumea inferioară (cf aranjată de el cutremure, sacrificii negre aduse acestuia etc ) atrage atenția asupra posibilității interpretarea acestui nume ca „domn al apelor” (cf indo-european *poP-(і/ і/op cu sunet) o reflecție care indică, probabil, caracterul indo-european non-grec al numelui) Daca asa interpretarea este corectă, atunci elementul * HINDUS MITOLOGIA Dumnezeul Ganesha secolul - San Francisco, Muzeul de Artă Asiatică cation al lotusului de aur, care crește din corpul cosmic al lui Vishnu și este identificat cu universul Mitologia lui Shiva este cea mai saturată de rămășițe și elemente de origine pre-ariană Poziția izolată a lui Shiva-Rudra (vezi Rudra) în raport cu zeii panteonului arian este exprimată în mitul sacrificiului lui Daksha, care în noua versiune trece de la Vede la literatura hindusă ÎN În panteonul hindus, Shiva își păstrează caracterul îndepărtat Trăiește în nord (asociat cu nu mai puțin arhaică Kubera), departe de zonele populate, pe Muntele Kailash din Himalaya, unde ca un ascet divin, cufundat în meditație, desprins de lume Sub forma lui Shiva „yoghinul perfect”, primește cea mai vie întruchipare a motivului puterii ascezei și în ea este surprinsă unitatea principiilor ascetice şi erotice, caracteristice lui I m Nu mai puțin obișnuit imaginea trăsăturilor lui Shiva care se întorc la cultul fertilității și vechiul simbol falic al fertilității - linga (lingam) devine principalul obiect de cult al acestui zeu în hinduism În triada hindusă Shiva reprezintă funcția de distrugere, dar în sistemul mitologic Saivite această funcție este indisolubil legat de aspectul creativ; într-o lume în continuă schimbare, distrugerea este inevitabilă precede creaţia şi o condiţionează Funcția cosmogonică este întruchipată în imaginea lui Shiva - regele dansatorilor (nataraja) Această imagine, reînviind ideile primitive despre rolul magic dansul, simbolizează manifestarea energiei universale creatoare și distructive a lui Dumnezeu și foarte popular în iconografia hindusă În mitologie și iconografie, Shiva duşmanii lor Cultele arhaice ale unor zeițe locale sunt asociate cu mitologia Kali-Durga din Evul Mediu - Sheetals (Tamil Mariyamma) - zeițe ale variolei, Bengal Manasa, zeiță șarpe etc , dar complet nu se identifică cu ea Ipostaza fericită a soției lui Shiva, Par-vati, este asociată cu imaginea surorii ei, zeița Gangsh personificarea râului sacru al hinduismului și joacă un rol important în faimosul mit al descendenței Gange de la cer pe pământ Imaginea fiului său Skanda (alias Karttikeya, Kumara), un nou zeu în panteonul hindus, păstrând totuși trăsături arhaice, datând, probabil, din mitologia proto-indiană Relativ târziu inclus în panteon un alt fiu al lui Shiva, Ganesha cu cap de elefant, liderul succesiunii sale semi-demonice, zeul înțelepciunii, patron al științelor și artelor, foarte popular în Evul Mediu Reconcilierea celor existente paralela în interiorul hinduismului a celor două curente principale - Vaishnavism și Shaivism - exprimate la sfârșitul conceptul de trimurti, un singur zeu în trei forme (Brahma, Vishnu, Shiva, cu cele menționate anterior distribuţia funcţiilor) O altă încercare de compromis este cultul medieval al lui Harihara, o zeitate combinarea caracteristicilor Coborârea Gangelui Fragment de basorelief Mahabalipuram al VII-lea acționează atât în aspect milostiv, cât și în aspecte formidabile În aceasta din urmă, este subliniat caracterul lui sumbru o suită de rău augur de creaturi bizare semi-demonice – gans În sistemul religios și mitologic actual al Shaivismului, imaginea lui Shiva este indisolubil legată de imaginea soției sale Devi, venerată de multe nume Shiva și Devi simbolizează în acest sistem forțe creative antagoniste și în același timp cooperante; respectiv în Shaivite iconografia lingamului Shiva este combinată constant cu simbolul energiei creatoare feminine - yoni (formând baza de la care se ridică lingam-ul) Cuplul original este privit ca tată și mama universului Există un concept de shakti, energia eficientă a zeului, întruchipată în zeiță, sotia lui Acest concept se extinde la toate cuplurile divine din panteonul hindus, dar primește o expresie distinctă tocmai în imaginile lui Shiva și Devi Shaktismo - închinarea energiei creatoare a lui Shiva, întruchipată sub forma lui Devi, devine cea mai ramificație semnificativă în șaivismul medieval În mitologia Shaktismului renasc idei extrem de arhaice, datând din cultele primitive ale zeiţei-mamă În imagine Devi este chiar mai strălucitoare decât combinația de aspecte opuse caracteristice mitologiei saivite - creativ și distructiv Ipostaza binecuvântată a zeiței este milostivă Parvati, fiica munților (ea Uma, Gau-ri) În încarnarea ei formidabilă, ea poartă numele de Kali, Durga, Chandika, Devi etc și este înfățișată în iconografia târzie ca un războinic însetat de sânge și feroce călare pe un leu, exterminând cu o sabie propriu- Shiva și Parvati Bengal secolul al X-lea INIȚIE ȘI MITURI =and= Vishnu, Brahma, Lakshmi pe Șarpele Shesha Desen medieval Vishnu (Hari) și Shiva (Hara) În paralel cu mitologia hindusă din nordul Indiei, se dezvoltă o mitologie bogată și particulară sudul dravidian, care a avut un impact semnificativ asupra hinduismului Un număr de zeități dravidiene sunt incluse în Panteonul hindus, identificându-se cu imaginile sale centrale (zeița tamilă a războiului, Kottraway - cu Durga, zeul războiului Murugan - cu Skanda, ea d ) I m a avut o mare influență asupra sistemelor religioase și mitologice ale budismului și jainismului în India (la rândul său, după ce a experimentat impactul lor), imaginile și intrigile sale au intrat în literatură și artă țări din Asia de Sud-Est și altele influențate de cultura indiană; de secole și până în ziua de azi ei hrănesc literatura și arta multilingvă din India V G Ermin INIȚIE ȘI MITURI Inițiere (lat , ipSho „începe, inițiază a intra în mistere de cult”, ipShaNo, „săvârșirea sacramentelor, misterelor”), trecerea unui individ de la unul statut într-un altul, în special, includerea într-un anumit cerc închis de persoane (în numărul membrilor cu drepturi depline trib, într-o uniune masculină, un cult ezoteric, un cerc de preoți, șamani etc ) și un rit care oficializează această tranziție Uneori - în sens restrâns - trecerea la numărul de adulți, căsătoribili Rituri I de asemenea numite rituri de tranziţie sau iniţiatice Spre deosebire de multe alte ritualuri (cf Rituri și mituri) I include mitul ca parte integrantă: în timpul ritualului, neofitul este informat mituri tribale pe care doar un adult sau o persoană special iniţiată le poate cunoaşte Pe de alta parte, multe mituri au asemănări clare cu ritul I , structura și simbolismul său, sunt construite pe același modele că riturile lui I Particularitatea structurii acestor rituri este tripartititatea lor: toate constau din separarea individului de societate (deoarece tranziția trebuie să aibă loc în afara lumii stabilite), perioada de frontieră (care durează de la câteva zile la câțiva ani) și retur, reîncorporarea într-un nou Dansând Shiva (Nataraja) Sudul Indiei Yakshinya dintr-o stupa din Bharhut î Hr e Muzeul Indian, Kolkata statut sau într-un nou subgrup al societăţii În acelaşi timp, I este înţeles ca moarte şi o nouă naştere, care asociat cu ideea că, trecând într-un nou statut, individul, parcă, este distrus în al lui calitate veche; există și o interpretare mitologică a spațiului: a merge dincolo teritoriul închis, dezvoltat de comunitate, este echivalat cu moartea De aici cel mai important în eroic mituri și basme, reproducând schema rituală a I parte a intrigii - testul, care eroul este expus în tărâmul morților sau în rai (unde trăiește zeul soarelui, indienii au adesea tatăl eroului sau un „mare tată” universal precum Bayama sau Daramulun din triburile australiene, fondatorul și patronul riturilor I ), sau într-o altă țară locuită de spirite rele, monștri etc motivul înghițirii eroului de către un monstru (inițial - un animal totem) cu ulterioare eliberarea din burta unui monstru, reflectată și în basm și mit, cf și motivul șederii grupului băieți în puterea unei bătrâne demonice din pădure Simbolism similar al lui I poate fi găsit în Mituri din nordul Australiei despre surorile Vauvaluk, fiul uneia dintre care înghite și scuipă șarpe curcubeu, sau despre bătrâna Mautinga, din stomacul căreia se decupează copiii înghițiți de ea Povești similare servesc drept mituri explicative pentru I printre indienii Kwakiutl și în mulți alții societăţile arhaice A fi în burta unui monstru sau în contact cu demonii pădurii (adică după separarea de echipă și întoarcerea la ea), eroul își demonstrează astfel rezistența, dobândește spirite ajutătoare, puteri magice (șamanice), putere asupra elementelor și în mituri despre eroii culturali primesc obiecte spațiale sau bunuri culturale pentru oameni, distrug monștri, interferând cu viața lor pașnică Indicațiile obișnuite ale erotismului crescut au și o legătură cunoscută cu I erou (un semn al puterii sale și un semn al maturității), care capătă uneori un caracter distructiv violență sau incest Acțiunile incestuale (vezi Incestul) pot fi folosite în complot mit și ca motivație = V aspecte ale unei zeități într-un întreg coerent I devine creatorul lumii, inventatorul scrisului, întemeietor al preoţiei izvoare din secolul al XVI-lea ei îl numesc zeița Iș-Chel, apoi Iș-Chebel-Iash, apoi Ish-Asal-Voh Imaginile lui I , fie sub forma unui bătrân, fie într-un aspect zoomorf, au pătruns în toată arta maya din secolele I-XIII Pe Yucatan, fațada multor clădiri reprezintă o mască uriașă a lui I El devine un zeu în- patronul conducătorilor orașelor-stat Maya; atributele puterii lor sunt simbolul lui I După În timpul cuceririi spaniole, misionarii (de exemplu, B de Las Casas) l-au asemănat pe I cu nașul creștin R V Kinzhalov Itzpapalotl („fluture obsidian”), în mitologia aztecă, zeița destinului asociată cu cultul plantelor A fost inițial una dintre zeitățile de vânătoare dintre Chi-Chimeks Înfățișat ca un fluture aripi împânzite la margini cu lame de obsidian sau sub forma unei femei cu gheare de jaguar maini si picioare R K ICHA, Itte, în mitologia samoiedă (dintre Selkups) un erou Se mai numește și Ich-kachka, Ichakechika ("Icha- nepoate") I - personaj apărut în epoca comunității pra-samo-diane În ciclul miturilor notate K Donner, I acționează ca un erou cultural Atributele sale sunt un arc cu săgeți și schiuri Uneori se indică faptul că aceste obiecte i-au fost dăruite lui I de către bătrâna bunica care l-a crescut, cu care locuiește în același ciuma Principalul complot al ciclului este lupta lui I cu gigantul canibal Pyuneguse, care l-a ucis și l-a mâncat părinţi Deși Pyuneguse este mult mai puternic decât I , I datorită vicleniei sale în cele din urmă învinge și arde uriașul (din cenușa lui se ridică țânțarii) I distruge şamanul orb, care l-a înghițit împreună cu cortul și bunica (I am făcut o gaură în stomacul șamanului cu un cuțit și a scăpat), salvează cele trei fiice ale spiritului pădurii de răpitori și se căsătorește cu ele; una dintre soții dă naștere unui „urs- idol” (un strămoș al familiei Selkup din familia urșilor din râul Ket) După ce și-a încheiat isprăvile, I părăsește pământul Selkups în posesia demonului cu șapte dinți și „tatăl tuturor rușilor Karistos” și se retrage să se odihnească În miturile cosmogonice, I este patronul divin al Selkupilor (în în această calitate, este inclus în cel mai înalt nivel al panteonului), un călăreț ceresc (născut din calul său spirite-ajutoare șamanice - cerb cu coarne cu sabie), un tunet, lovind cu săgeți-fulger răul spirite, slujitori ai zeului răului Kyzy (în special, se credea că o furtună este un duel între I și slujitorii lui Kyzy) Și adesea identificat cu fiul lui Numa Nuniya Într-o serie de mituri, I este fiul bătrânului Li-mancha, care împreună cu familia sa mutat în rai din cauza persecuției lui Kyzy Potrivit unuia dintre mituri, I și Kyzy (vărul său frate) în plină luptă care a început pe pământ (unde locuia I iniţial), se ridică mai sus şi cădea în al șaptelea nivel al cerului Acolo zalele lor se lipesc din cauza căldurii și devin adversarii nemișcați (luptătorii sunt eliberați de vechea patronă) Luptele I şi Kyzy continuă până în ziua de azi, dar niciunul dintre ei nu îl poate învinge pe celălalt, de aceea binele și răul încă mai există în lume În folclor, I este un șmecher ticălos și nu întotdeauna norocos Trucurile lui sunt îndreptate împotriva răului spirite și demoni, diverși dușmani ai Selkupilor (de exemplu, negustori și guvernatori ruși) și uneori împotriva propria rudă În unele cazuri, I este introdus în basmele de origine rusă pe locul șmecherului-erou (Ivanushka Nebunul, fratele mai mic) sau acesta din urmă este înzestrat cu atributele lui I (cort, bunica, arc cu sageti, schiuri) Dintre Nganasans, I corespunde lui Dyaik, printre Eneți - Di'a, printre Neneți - Yombo mier de asemenea Debegey printre Yukaghirs, Albe printre Kets, Odeloko (Oyoloko) printre Dolgans, Ivul printre Evenks E A Khelimsky ICHCHI, în mitologia Yakut, spiritele sunt proprietarii de obiecte, lucruri, fenomene naturale sau anumite locuri din lumea de mijloc Se credea că I apar chiar și în complet nesemnificativ lucruri, de exemplu, la ardere, cu care se corectează lemne de foc în vatră Supuși unei atitudini respectuoase față de I , ei nu provoacă niciun rău, ci sunt spirite - patroni umani Cel mai venerat I : Andarkhan toyon, Bai Baianay, Andarkhan khotun mier de asemenea ai, ezy printre popoarele de limbă turcă, ezhins printre buriați, edzens în mitologia popoarelor mongole PE ISHVARA (vechiul indian isvaga, „stăpân”), în mitologia hindusă, unul dintre numele lui Shiva Într-un număr Sectele hinduse, toți zeii, inclusiv triada lor supremă: Brahma, Vishnu și Shiva, sunt considerați numai ca o ipostază a lui I În filosofia vedantismului, I acţionează ca o manifestare activă a absolutului pasiv - brahman P G ISHOKO, Ishuye, în mitologia Hadzapi (regiunea Lacului Eyasi din Tanzania) soare, demiurg, cultural erou I a creat oameni și animale, ordonând animalelor sălbatice să trăiască în savană; s-a transformat în vrăjitori în rinoceri, iar canibalii în leoparzi Supărat pe babuinii care au uitat să-i aducă apă, eu i-a transformat pe unii în hadzapi I a dat triburilor Isanzu si Iramba bivoli, oi si capre, seminte de mei si săpa să lucreze pământul și au devenit fermieri; mangatii primeau bivoli, capre, oi si magari, au devenit păstori Hadzapi, care a nesocotit ordinele lui I , a prescris să trăiască în savană și mananca doar ce este acolo Prin intermediarul său, In-daya, primul conducător al Hadzapi, I le-a dat o mulțime de lucruri utile, inclusiv jocuri sacre și instrumente muzicale necesare pentru ei, un fan Primul „joc” a fost dansul ritual epembe, a cărui performanță trebuia să-i ajute pe Hadzapi ia carne și alte alimente I l-a învăţat pe Inday să pregătească otravă pentru săgeţi şi să tragă din arc Mulțumită I hadzapi a învățat să gătească alimente, să facă mâncăruri din coaja ouălor de struț; bărbații au primit de la el arcuri și săgeți, femei - bețe pentru săpat rădăcini și tuberculi După o vânătoare reușită, Hadzapii au sacrificat carnea animalelor moarte lui I În multe mituri, împreună cu I Heine lucrează E K ISHTAR (akkadian), în mitologia akkadiană, zeitatea centrală feminină, corespunde sumerianului Inanna Principalele aspecte ale lui I - zeița fertilității și a iubirii carnale; zeița războiului, ceartă; astral zeitate (personificarea planetei Venus) Numele se întoarce la as-tart mai vechi, care se află printre estici semiții însemna „zeiță” (în general), printre occidentali (sub formă de Astarte, Astarte) era un nume propriu o anumită zeiță, iar printre cele sudice - un zeu Caracterul nominal al cuvântului (a contribuit ca-tar absorbția de către imaginea lui I a multor imagini sumeriene și hurriane ale zeițelor (de exemplu, Hurrit Nina sau Nino a devenit „Ishtar din Ninive”) Cu toate acestea, cel mai adesea Akkadian I (menționat de la mijlocul mileniului III î Hr ) corespunde Inannei sumeriene Venerat ca locuri Zeița Ishtar pe un leu, animalul ei simbolic Alinare din Eshnunna Paris, Luvru Statuia unei zeițe dintr-un templu din Mari Începând cu mii î Hr e Alep, Muzeul Național zeitate în multe centre din sudul și nordul Mesopotamiei (Akkad, Arbela, Ninive, Ashur, Ur, Uruk etc ) Poate acționa sub numele de Anun (n) ytu și Na-naya (o zeitate înrudită a lui I , ulterior, aparent, complet identificat cu acesta) În mână, cultul lui I era asociat cu festivități orgiastice care includ autotortura (poate autocastrare), manifestări ale libertății sexuale, sacrificarea virginității de către preotese - „kadishtu” ȘI era considerată patrona prostituatelor, heterosexualilor și homosexualilor Judecând după Epopeea lui Erra, încercări pentru a distruge riturile lui I în Uruk s-au făcut cu con mileniul II î Hr e , dar în cele din urmă I (sub formă de Nanaya) a pierdut caracterul zeiței cultului orgiastic, se pare, abia spre sfârșitul domniei ahemenidelor ( - secolul al IV-lea î Hr e ) Cele mai comune epitete - „stăpâna zeilor”, „regina regilor”, „leoaică furioasă”, „I -războinic” În iconografia lui I uneori înfăţişat cu săgeţi la spate Principalele mituri: I îi oferă dragostea lui Ghilgameș, dar el refuză motivând refuzul inconstanța și înșelăciunea zeiței și enumerarea iubiților pe care i-a ucis - oameni, zei și animale (leu, cal) Pentru aceasta, I se răzbune pe erou, trimițând un taur ceresc la Uruk - un monstru creat conform cererea ei de către tatăl ei Anu (Sumer An) (mitul este cunoscut din tabelul VI al epopeei despre Ghilgameș „O, totul văzut") Coborârea lui I în lumea interlopă, ca urmare, dragoste, animal și viata vegetala În Akkad I mai distinct decât cel al Inannei sumeriene apar şi funcţiile zeițele - creatorul vieții, ajutoare la naștere Aspectul militar al lui I apare cel mai clar în centrele nordice ale cultului ei, în special în Asiria; iat-o Fiica zeului suprem Ashur Din mileniul II î Hr e cultul lui I este larg răspândit în rândul hurienilor (unde ea este identificată în principal cu zeița locală Shavushka), hitiții și alții Vezi și Astarte V K Afanas'eva, I M Dyakonov ISHTLILTON („fața neagră”), în mitologia aztecă, zeul sănătății I s-au făcut sacrificii când copilul a început să vorbească; copiii bolnavi erau tratati cu apa din ulcioare care stau în fața statuii lui I R K ISHULLANU (Akkadian), în mitologia akkadiană, grădinarul lui Anu, tatăl zeiței Ishtar Pentru refuzul de a împărtăși dragostea cu zeița a fost transformată de ea într-un animal (aluniță?) sau într-o insectă (păianjen?) (tabelul VI al epopeei despre Ghilgameș) V A ISHUM (Akkadian, posibil înrudit cu isha-tu(m), „foc”), în mitologia akkadiană (în babiloniana veche tradiții) fratele zeului solar Shamash, consilier și ambasador al zeului lumii interlope Nergal, precum și al zeului urgiile și războaiele din Erra; mai mult, ambasadorul zeilor în general Spre deosebire de stăpânul său Erra dispusă binevoitor față de oameni, încercând să atenueze furia unui zeu furios În subteran lume - un petiționar pentru morții înaintea lui Nergal Protejează oamenii, în special bolnav, noaptea În „Epos despre Erra” lauda lui I V A ISHKHARA, în mitologia unui număr de popoare din Asia de Vest, o zeitate arhaică de origine necunoscută Variante ale numelui (probabil mergând înapoi în timpuri străvechi - la substratul limbii pre-sumeriene) distribuite în toată Asia Mică (în Elam - Ashkhara, în Babilonul din perioada dinastiei a III-a a Ur - Eshkhara, în Ugarit - Uzhkhara, printre hurriani - Ishkhara, ca în Babilon) Inițial, se pare, zeița fertilitatea: în epopeea akkadiană despre Ghilgameș, unde I o înlocuiește pe zeița Iștar, el intră cu ea în căsătorie sacră Cu Ishtar - războinicul este identificat mai târziu În plus, eu - „stăpână dreptate și judecată”, numele ei garantează loialitatea față de jurământ I - mama celor „șapte” (un grup de ființe demonice) Emblema lui I este un scorpion, precum și o constelație Scorpionul V A ISH-CHEL („curcubeu”), în mitologia mayașă, zeița lunii, patrona țesăturii, cunoștințe medicale și fertilizarea; a fost considerată soția lui Itzamna La sanctuarele lui I -Ch în Izamal şi pe insula Cozumel s-au făcut numeroase pelerinaje de dragul vindecării de boli A fost sacrificată fete frumoase R K ieyiehsit, în mitologia Yakut, zeița-mediatoare între zeități și oameni I reprezentat în forma unei femei bogat îmbrăcată, uneori - o iapă de culoare deschisă Potrivit miturilor, ea ia solicită zeităților și aduce decizia lor I - patrona celor mai fericiți oameni, îi îngrijește din copilărie și îi protejează de spiritele rele ale abaziei PE YAGUS (уёГЬ, у^гь), în mitologia arabă veche, zeul strămoș, patronul și conducătorul țării triburilor murad si madhij Posibil un zeu al soarelui Idolul dedicat lui Y înfățișa un leu Evident J a fost venerat și în statul Nabatea și printre arabii Samud, unde cuvântul „Yagus” apare ca element nume (în nume teoforice) Tradiția musulmană vorbește despre războiul triburilor Murad și Mazhidj pentru posesia lui Y și îl plasează pe Y printre „zeii adorați de rudele lui Nuh” (Coran : ) Comentatorii credeau că Y (precum și Yauk) este numele unui erou antic zeificat A G L , M P YAJUJ ȘI MAJUJ (wasidkTs \va-tasishy), în mitologia musulmană, popoarele care trăiesc pe Orientul îndepărtat și răspândind răutatea peste pământ Corespunde biblicilor Gog și Magog Conform Coranului, Zu-l-Qarnayn, ajungând în locurile în care locuiau Y și M , a construit între doi munți barajul de fier care reține aceste popoare „Și nu au putut să-l urce și nu au putut acolo fă găuri” ( : - ) Coranul spune că în ajunul Judecății de Apoi, Y și M vor sparge barajul „și repezi de pe orice deal” ( : ) Tradiția adaugă că Y și M încearcă să sape sub baraj în fiecare noapte, dar Allah dimineața închide golurile Acești oameni sunt înalți și lați, iar unii urechile pot acoperi întregul corp Ieșind din spatele barajului, vor cuceri întregul pământ, vor bea toată apa din Tigru, Eufrat și Lacul Tiberiade, vor ucide toți oamenii Apoi vor trage săgeți în cer și Allah îi va distruge trimițând viermi care le vor înfunda nasul, urechile, gâtul M P YAKUB (wa cu qi), în mitologia musulmană, un profet (Coran : ) Corespunde lui Iacov biblic Cu toate acestea, în surele timpurii ale Coranului el este numit fiul lui Ibrahim, fratele lui Ishaq ( : ; : ; : ; : ) Genealogia corespunzătoare celei biblice (J este fiul lui Ișak) se reflectă în surele ulterioare ( : , ) ÎN În Coran, numele Y este adesea menționat în povestea fiului său Iusuf ( : , - ) În versiunile ulterioare Tradiția repetă o serie de povești biblice, completate de unele care lipsesc din Biblie detalii (un lup mărturisind lui Y despre minciunile fraților lui Yusuf etc ) M P YAMMU (ut, „mare”), în mitologia semitică vestică, zeul este stăpânul elementului apă, în primul rând al mării Y - unul dintre principalii pretendenți la puterea asupra lumii și a zeilor, despotic și crud De obicei însoțit de monștri marini - un dragon, un leviatan etc Personificând înclinația malefic, I (împreună cu Mutu) este inamicul lui Balu (Baal-Haddad) Conform miturilor Ugarit, pentru Y Kusar-i-Khusas, la comanda lui Ilu construiește un palat - un simbol al puterii și puterii Zeii sunt nevoiți să-i plătească tribut În timpul întâlnirii tuturor Zeii, conduși de Ilu Y , trimit mesageri cerându-i lui Balu să se supună lui și să devină sclavul lui Speriat, Ilu se ceda Înfuriat, Balu vrea să-i omoare pe soli, dar Anat și Astarte (care, în general, acționează evident ca intermediar în lupta zeilor cu Y ) opriți-l Kusar-i-Khusas face pentru Balu are cluburi minunate, pe care le-a numit „persecutor” și „înlăturator” Cu ajutorul lor, Balu reușește să-l învingă pe Y în luptă: după lovitura „persecutorului”, Y continuă să lupte, dar „deleterul” îl lovește de moarte Astarte îi reproșează lui Balu că l-a ucis pe Y Într-un alt mit, Anat este și câștigătorul lui Y De Sursele egiptene cunosc un mit similar, aparent palestiniano-canaanit, despre modul în care J a cerut puterea supremă asupra zeilor și cum l-a învins Set (Balu) În evreiesc pre-evreiesc tradiția cu Y luptă și învinge pe Iahve (vezi Ievo; cf , în același timp, numirea lui Y într-una din texte ugaritice ca Yevo) În perioada elenistică, I a fost identificat cu Typhon Într-o luptă cu Typhon Y moare, dar apoi îl reînvie pe Melkart; lupta împotriva lui J este dusă tot de Bel I Sh YARIKH (ugy, „lună”), în mitologia semitică vestică zeul lunii, în Ugarit - soțul zeiței lunii Nikkal, al cărui cult a fost împrumutat din Mesopotamia (vezi Ningal) Conform mitului ugaritic, Y îi cere lui Nikkal să se căsătorească cu tatăl ei Harhabbi, „regele fructelor de vară” (nume, eventual hurrian) și îi oferă cadouri bogate Harhabbi rezistă, sfătuindu-l pe J să se căsătorească Padarai - una dintre fiice =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | yemenita MITOLOGIA Balu (Aliyanu-Balu) sau Yabardamai - fiica(?) Astarei Cu toate acestea, Y insistă, iar Harhubbie este forțat să cedeze Y plătește enorm prețul căsătoriei (o mie de șekeli de argint, o miriade de sicli de aur, pietre prețioase, câmpuri, grădini și podgorii) și se căsătorește cu Nikkal Kusarot - ajutoare divine la nașterea copiilor (au fost prezentați sub formă de păsări și au acționat și ca plângători) - îl binecuvântează pe Nikkal; ea ar trebui să nască un fiu Căsătoria sacră a lui I și Nikkal este chemată, după ideile ugaritenilor, să asigure armonie cosmică, renașterea lunii (lună nouă), fertilitate J , evident, a fost luat în considerare patronul orașului Ierihon („yari-hov”) El, se pare, era identic cu zeul Khan-Anean-Amorit Ammu, înrudit cu yemenitul Ammu I Sh YARIKHBOL [aram , ugyY, „mesagerul lui Bol” (Bela)], în mitologia semitică vestică, zeul soarelui, care se închina Xia în Palmyra; a fost membru al triadei zeilor Bel - Y - Aglibol, care a jucat acolo (împreună cu triada lui Baalsha-mem - Malakbel - Aglibol) rolul cel mai proeminent Paralel și posibil identic cu Malakbel I a fost considerat patronul sfântului izvor Palmira Efka; a dat un oracol care a determinat magistratul care se ocupa de sursa Imagini cunoscute ale lui I sub chipul unui războinic cu razele de soare în jurul capului I Sh YA SOKIER, în mitologia lui Rongao (o ramură a poporului Banar, grupul Mon-Khmer) din Vietnam, amabil spiritul patron feminin Apare într-o formă semizoomorfă: cu chipul unei bătrâne amabile și corpul acoperit cu pene de pui L N YA TAIBRAI, în mitologia poporului Banar (grupul mon-khmer) din Vietnam, o zeitate feminină din tărâmul morților Mang Lung Se credea că ea îi desparte pe cei drepți de păcătoși, cântărindu-i fapte bune și rele Înfățișată ca o femeie cu sfarcurile lungi umplute cu lapte - zeitate de obicei matriarhală De asemenea, ea era responsabilă pentru alăptarea morților bebeluși în tărâmul morților eu eu YA THRU THREY, în mitologia poporului Banar (grupul mon-khmer) din Vietnam, zeița dreptății Ea a avut o creștere uriașă: capul a atins norii și picioarele - teren A aparținut rudelor zeului suprem Yang Keitei Se credea că Y T T a observat dreptate într-un fel de „curte a lui Dumnezeu” odinioară comună în rândul Banarilor: justiţiabili s-a scufundat în apă, iar cel care a știut să stea cel mai mult timp sub apă a fost considerat drept eu eu YAUK (wa'ishch), în tradiția musulmană, numele uneia dintre zeitățile adorate de rudele lui Nuh ÎN Coranul este menționat împreună cu Yagus ( : ) Idolul dedicat lui I înfățișa un cal Comentatorii credea că I – numele erouului antic îndumnezeit M P YAHIA (wayud), în mitologia musulmană, un profet Corespunde biblicului Ioan Botezătorul ÎN Coranul este numit (împreună cu Ilyas și alți profeți) „drepți”, conduși de Allah ( : ) În textul Coranului povestea Evangheliei despre nașterea lui I se repetă de două ori ( : - ; : - ): „O, Zakaria, ne bucurăm de tine vestea unui băiat al cărui nume este Yahya Nu i-am pus înainte același nume” ( : - ) În Coran se spune că I a fost trimis jos o Scriptură, dar aceasta nu conține nicio indicație a rolului său ca „botist” și împrejurările morții Execuția lui J Irod (un complot care datează și din textele Evangheliei) pentru că a refuzat să se căsătorească cu nepoata sa regele este descris în legendă Motivul preferat al tradiției musulmane este sângele care a fiert mult timp mormântul I Conform legendei, mormântul lui Y se află în moscheea omeiadă din Damasc „M P YEVO (ulѵ, data , Ugarit ), Yahvi (uy'ѵѵіі, ebraică), zeu în mitologia semitică occidentală Lat venerat în Fenicia Dumnezeu este patronul Beritei, în templul local s-au păstrat înregistrări ale miturilor, în care I a fost personajul principal (necunoscut) În textele ugaritice, Yammu este numit după Y ÎN Palestina Y (Yahweh) - zeul patron al vechii uniuni israeliene de triburi: probabil a fost și un zeu - patronul Edomului Lui i s-a dedicat și un ciclu mitologic, care se pare că a fost influențat de influența miturilor despre Balu (Baal-Haddad) Soția Domnului este Anat; se luptă cu Yammu şi Leviathan şi învinge Imaginea lui Yahweh s-a contopit devreme cu imaginea lui El (Ilu) Din prima jumătate a mileniului I î Hr e cultul acestui zeu în Palestina capătă trăsături monoteiste (vezi Yahweh) I Sh YEL, Marele Corb, în mitologia tlingiților (America de Nord) și a altor triburi din Pacific erou al culturii de coastă, pacificator și șmecher Potrivit miturilor, părintele I , fugind de potop, a lovit cerul, de unde Y a căzut apoi pe o algă plutitoare; acolo a fost descoperit si adoptat de lider unul dintre triburi Mai târziu, I a scos oameni din cochilia de moluște, a furat focul pentru ei de la lider soare și a furnizat oamenilor apă și vânat Mai ales există multe mituri despre trucurile lui I ; diferit lăcomie neobișnuită, era mereu ocupat să caute mâncare A încercat odată fura un peste, I a intrat in carlig la pescar si a pierdut varful ciocului, dar cu ajutorul unui truc viclean și-a întors-o Printre multe triburi de pe coastă există o fratrie Raven (de exemplu, printre haida); imagine Cioara, strămoșul oamenilor, se găsește adesea pe totem, pereții caselor și alte obiecte MITOLOGIA YEMENIANĂ s-a dezvoltat în - timpuriu mileniul I î Hr e în Arabia de Sud, unde era un fel de civilizaţie agricolă bazată pe un sistem de irigare artificială Ea a fost creată Popoare semitice din grupul periferic sudic, apropiate de arabii din nordul și centrul Arabiei În secolul al VI-lea n e Această civilizație a căzut în declin și în secolul al VII-lea a fost absorbit de cultura musulmană Y m se bazează pe idei mitologice semitice antice Ea nu a fost supus unor influențe străine într-o asemenea măsură precum mitologiile babiloniene și semitice occidentale, încă din vechiul Yemen s-a dezvoltat relativ separat, deși a menținut o viață plină de viață contacte comerciale și culturale cu Mesopotamia, Siria, India și Africa de Est Cu toate acestea, în imaginile unor zei, în primul rând în etimologia numelor lor, dezvăluie influența mesopotamiană (Anbai, Sin); o serie de zeități sunt percepute din mitologia arabă veche din comunitățile etnoculturale Yemenul de Nord, implicat în sfera culturii yemenite propriu-zise (Zu-Samawi, Mutib-natyan) Sursele pentru studiul lui Y m sunt inscripții, dintre care se cunosc aproximativ mii Ele conţin nume şi epitete ale numeroși zei, nume de temple, mențiuni de ritualuri mitologic şi textele rituale nu au supraviețuit Reliefuri cunoscute care înfățișează centauri și cai de mare, vulturi, creaturi înaripate cu cap de om și corp de taur sau de leu, pomul vieții Scene rare ale complotului înfățișează o zeiță a fertilității printre lăstarii unei vițe, un zeu tânăr (?) călare pe un dragon înaripat ținând o sabie, luptă cu un leu și un vultur, un leu și un taur În afara contextului, acestea imaginile sunt extrem de greu de folosit pentru reconstituirea reprezentărilor mitologice Uneori acestea sunt, aparent, comploturi care au apărut sub influența elenismului (centauri) Evident, au existat mituri în J m despre generațiile de zei, despre lupta zeilor pentru tron, despre confruntarea dintre zeul-creator și dragon Ciclul miturilor despre creația lumii și omul, aparent, au avut aceleași motive ca și idei similare în altele Mitologii semitice Simbolismul a fost folosit pe scară largă Zeii din Y m , de regulă, aveau a lor animale sacre (a căror sursă au fost dezvoltate idei totemice) - un favorit motiv de decor în Yemenul antic Erau antilopa la Astar, oile de munte la Almakah, taurul la un număr de zei lunile sunt Almakaha, Amma, Sina, șarpele de la Wadd Nu vă asociați cu anumiți zei leul, pantera, vulturul, porumbel Simbolismul plantelor era la fel de bogat - un spic de grâu, o viță de vie, un palmier, arbore de rodie; este greu de reconstituit sensul mitologic al acestor simboluri Foarte imaginile astrale au jucat un rol important în Y m Soarele și luna, Venus, unele constelații erau venerate Dintre simbolurile astrale, cea mai frecventă a fost imaginea discului (Venus sau soarele) O creatură înaripată cu un cap uman și un corp urcător Îngheață de la Dafa Marmură in î Hr e Muzeul din Istanbul Arborele vieții și animalele mitologice Friză Calcar Marib (?) in n e peste semiluna mincinoasă a lunii; Au fost, de asemenea, reprezentate stele și semne ale zodiacului (vezi, de exemplu, Zat-Khimyam) Simbolurile condiționale au fost utilizate pe scară largă: fulger, suliță, club bumerang; uneori simboluri ale zeilor literele alfabetului arab de sud au servit (de regulă, prima literă a numelui): „ ” în inscripțiile lui Zu-Samawi, „T” în inscripțiile Talib Y m nu a reprezentat un singur sistem Pe teritoriul vechiului Yemen, existau mai multe state - Saba, Main, Kataban, Hadhramaut, Avsan etc , în care relativ independente, deși împletite și influențate unele pe altele, sisteme de mitologie reprezentări, în special panteoanele Același lucru este valabil și pentru triburile și uniunile tribale care nu și-au creat propriile lor formațiuni statale, oaze individuale și orașe Pretutindeni a jucat un rol principal închinarea lui Dumnezeu - strămoșul acestui popor, patronul și conducătorul țării sale Când triburile sau orașele erau unite (sinoikism), zeii lor patroni erau adesea incluși într-un singur panteon; de exemplu, panteonul statului Saba era format din Asta-ra (inițial patronul tribalului Saba Union) și Almakah (patronul uniunii tribale Faishan) Mai târziu a inclus Zat-Himyam, Sami și Talab Astfel, în marile state ale Yemenului s-au format panteoane oficiale, ai căror zei au fost denumite neapărat în invocațiile finale ale inscripțiilor cu o ordine strictă de enumerare zeilor - patronii regiunilor si oraselor care au intrat ulterior in state erau mentionati numai dupa principal zeități și numai dacă autorul inscripției era direct legat de ele (aparținea comunitatea etnică corespunzătoare) Panteoanele din vechile state yemenite diferă în compoziția în ansamblu, dar aveau și aceleași caracteristici Divinitatea supremă comună, care ocupa primul loc în toate panteoanele, era Astar, personificând planeta Venus, o zeitate care urca vechi semitic şi Zeița fertilității (?) și scena luptei cu balaurul Relief din Marib Marmură in n e (?) care a avut paralele în alte mitologii semitice (cf Ishtar, Astarte) Al doilea din panteon era Dumnezeu patronul acestui stat, strămoșul poporului și domnitorul țării Acest rol a fost întotdeauna îndeplinit de zeul lunii (în spre deosebire de micile comunități etnice, unde poziția zeului patron ar putea fi ocupată de zeități, nu asociat cu luna, ca Zat-Himyam): Almaqah în Saba, Amm în Kataban, Wadd în Maine etc [cf frecvent imaginea unui disc (Astara?) deasupra semilunii] Probabil că toate aceste zeități erau ipostaze ale uneia zeu (posibil vechiul semitic Ilu), iar numele lor au înlocuit inițial numele lui interzis (fenomen, caracteristica lui Y m ; vezi Nume) Compoziția panteonului oficial de stat includea, în plus, de obicei clasat pe locul trei, zeitatea soarelui este de obicei feminină Aparent, aceasta este zeița soarelui comună majorității panteoanelor (Rușine?), al cărui nume s-ar putea să fi fost și el tabu; era venerată sub chipuri numite înlocuind adesea numele cu porecle care denotă o anumită calitate: Zat-Zahran - „amiază”, Zat-Badan - „depărtare”, Zat-Khimyam - „arzând”, etc (dar ipostaze sub nume proprii) Adesea, într-un singur panteon, zeița soarelui avea mai multe încarnări simultan, acționând în perechi (uneori în tripleți) și personificând diferit (de obicei opus) stări ale soarelui, de exemplu, Zat-Badan și Zat-Himyam, Zat-Santim și Zat-Zahran etc în Saba și Kataban Este posibil ca Asirat să fi fost și ipostaza aceleiași zeițe De asemenea, este posibil ca toate aceste zeități să nu fie ipostaze, ci zeite solare independente În Maine, spre deosebire de alte state, venerația zeița soarelui nu este atestată; zeitatea solară de acolo, se pare, era Nakrah ÎN panteoanele oficiale ar putea include alți zei; deci, în Qatabana, locul trei a fost ocupat de fiul lui Amma Anbay De la Ser mileniul I î Hr e cultul zeilor patroni ai statului a înlocuit treptat venerarea zeilor triburi și uniuni individuale Dar imaginile zeilor de stat erau împărțite în ipostaze pe regiuni și temple În Y m , au fost, de asemenea, venerate categorii speciale de zeități, cum ar fi ashmas - „sori” (vezi în Art Sham) și mands - zeități – patroni ai vetrei Cu toate acestea, zeii care făceau parte din panteon erau uneori numiți așa În Yemenul antic, exista un ritual dezvoltat; cultul zeilor a mers la numeroși temple; exista o instituţie complexă a preoţiei Unul dintre cele mai importante rituri a fost ritualul de a ocoli o specială un obiect de cult - un zumzet, asemănător cu ritul musulman de circumambulare a Kaaba Acest ritual a fost responsabilități conducătorii Saba și Qatabana Se pare că era legat de mituri astrale, era dedicat diverselor zeilor (de exemplu, Astar) și a fost adesea îndeplinită la ordinul oracolului Un rol important l-a jucat și ritul ritualului vânătoare, desfășurată de conducătorii Saba, Kataban și Hadhramaut A G Lundin YEREKH, în mitologia lui Chuvash, spiritul este patronul familiei și gospodăriei Termenul „J” se întoarce evident la vechiul termen turcesc yduk, „sacru”, păstrat în diferite versiuni (iyik, yyyk, izyk, idykh, uchuk, ytyk) printre altaieni, khakasses, kirghizi, tuvani, turkmeni și iakuti ca nume al sacrificiului animal Imaginile lui Y (păpuși) au fost realizate cel mai adesea sub formă de femei Scaunul lui J era considerat un coș agățat într-un colț sau pe peretele unei cuști, hambar, grajd Au pus în acest coș sacrificii aduse lui Y Când o fată s-a căsătorit, a primit cadou de la părinți un coș cu sy , care atârnat în noua ei casă Se credea că la cererea proprietarilor casei, J ar putea face rău vecinilor, trimite boala asupra lor Pe la mijlocul secolului al XIX-lea obiceiul de a face păpuși care îl înfățișează pe J a fost uitat și ei înșiși ideile despre el și-au pierdut claritatea: uneori Y a început să fie înțeles ca un spirit rău, unii Y a dobândit functii kiremeti V B YER-SU (turcă, „pământ – apă”), în mitologia altaienilor, Khakass, Kirghiz, personificarea pământului și a apei Cultul lui J -s se întoarce la mitologia turcilor antici, care venerau „yduk Yer-Sub” („pământul sacru - apa") ca principala zeitate a lumii de mijloc, patronandu-i pe turci În mitologia altaienilor J -s - un set de spirite superioare (zeități bune) care patronează oamenii Potrivit unuia dintre mituri, J -s , trăiesc pe vârfurile înzăpezite ale lanțurilor muntoase și la capul râurilor Cel mai puternic dintre ei Yo-kan, el locuiește în centrul pământului, unde se află buricul ei și crește un molid uriaș, ajungând partea de sus a casei lui Ulgen Printre alți venerați J -s Sho-kan și Temir-kan (fiii lui Yo-kan), Talay- kan (sau Yayik-kan), Adam-kan, Mordo-kan (sau Abakan-kan), Altai-kan, Kirgiz-kan, Yabash-kan, Eder-kan și etc După alt mit, şeful lui J -s - spiritul lui Geri-su Cunoaște și sufletele – embrionii copiilor, vitei și animale taiga Cu toate acestea, o personificare clară a lui J -s notat nu la toți altaienii Khakass J -s (shersug) - băuturi spirtoase - proprietarii zonelor Se credea că trăiesc în munți, taiga, râuri, lacuri Anual li s-au făcut sacrificii în primăvară Kirghizii venerau J -s (zher-suu) ca zeitate a pământului și apei (deși nu pământul şi apa personificate întotdeauna distinct) Primavara si toamna, pe malurile unui rau sau pe un deal, unde toți membrii grupului tribal s-au adunat, au fost făcute sacrificii către zher-suu cu o cerere de a proteja oamenii și animalele de boala si nenorocirea V N Basilov YIMA (Avest Іita), alt persan Yama (Іata), în mitologia iraniană, strămoșul omenirii, cultural erou, creator al binecuvântărilor civilizației, organizator al organizării sociale a societății, conducători =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i YORUBA MITOLOGIE ka a lumii în epoca unei epoci de aur de o mie de ani Sub el a domnit nemurirea, nu existau boli, bătrânețe, moartea, vicii morale („Videvdat” II, „Yasna” , - ) Etimologic, numele lui este interpretat ca „geamăn”, „dublu” Imaginea se întoarce la indo-iranian (cf primul om Yamu din mitologia vedica) și epocile indo-europene (cf Ymir scandinav), la mituri arhaice despre frații gemeni, fii soare (vezi Art Mitologia indo-europeană) Potrivit unor versiuni ale mitului, Y a fost tăiat în jumătate de mâna propriului său frate Spityura, corupt de un spirit rău Vivahvant a fost considerat tatăl lui Y (cf alții - ind Vivasvat, tatăl lui Yama), întruparea soarelui Y însuși a păstrat trăsăturile unui erou solar, deși în „Avesta” el este, de regulă, muritor, locul acțiunii sale este întotdeauna pe pământ, în lumea oamenilor surse indiene înfățișează-l pe Yama ca proprietarul vieții de apoi, așezat într-o mulțime de zei și suflete ale celor drepți Din Textele iraniene occidentale din secolul al V-lea î Hr e , găsit în Persepolis, rezultă că vechiul persan Yama conform numele și, se pare, în funcție era mai aproape de indian decât de imaginea avestană, o zeitate, și nu om În mitul geamăn indo-iranian, primul bărbat este fratele și soțul progenitorului feminin (Yama și Yami în Rig Veda, Yima și Yimak în Bundahishna) Statutul divin este atribuit lui Y în „Aban- yashte” (V ); el este plasat pe muntele sacru Khukarya și face un sacrificiu zeiței Ardvisura Anahita de dragul de a câștiga putere „asupra zeilor și a oamenilor” Pretențiile lui J de supremație între zei sunt o trăsătură timpuri arhaice indo-iraniene, neconservate în restul „Avestei” Atributele Rig Veda ( , , ) Groapă care deschide focul pe pământ, misiune civilizatoare Același mit din tradiția iraniană este prezentat în aspect preoțesc: Y a aprins în Khorezm primul ca sacralitate printre alte tipuri de foc (vezi art Mitologia iraniană, Atar) focul sacru al preoției din Atar-Farnbag Potrivit unei versiuni, acest incendiu a fost s-a mutat ulterior spre vest, pe de altă parte - la Kabul („Bundahishn” , - ) Între timp în „Videvdat” (II etc ) Y a respins îndatoririle preoțești care i-au fost oferite de Dumnezeu, limitându-se, pretins, regal Există diferențe sectare în interpretarea imaginii populare Pe tipologic general nivelul Y - protagonistul în mitul pierderii „epocii de aur” ca urmare a unei catastrofe universale Pe La nivel indo-iranian, el este primul strămoș și primul muritor, „stăpânul bipedelor și patrupedelor” (cf „Atharvaveda” , , ), ordonând lumea (vezi Vara) La nivel iranian propriu-zis, în timpul formarea ortodoxiei zoroastriene, rolul original al lui Y a suferit semnificativ transformări: a fost privat de aureola indo-iraniană a conducătorului ideal al „epocii de aur” și garant nemurire Pierderea epocii de aur a fost declarată de Zara-Tushtra drept rezultatul mândriei și căderii lui Y A apărut un mit cvasi-istoric despre modul în care simbolul demnității sale regale a zburat rău de la J (vezi Farn) Al doilea capitol din „Videvdata” și „Khom-yasht” („Yasna” , - ) este alegoric, iar „Za-myad-yasht” (XIX) vorbesc deschis despre transmiterea ghinionului către Zarathushtra Imaginea lui Y - dătătorul de bunuri pământești și nemurirea trupească - a devenit a fi opus profetului – reformatorul credinței, vestitorul nemuririi spirituale Urmărire preoția ortodoxă să-l discrediteze pe J și faptul că este singura persoană a arhaicului Folclorul indo-iranian, menționat în „Ghats” ( , ), unde nu era loc nici măcar pentru Mitra și Ardvisura Anahita, mărturisește clar rolul său principal în etapa pre-zoroastriană a existenței mitologie În „Tânărul Avesta” Gaiomart este descris ca strămoș Vezi și Jamshid L A Lelekov YIONG, în mitologia și folclorul poporului Banar (grupul mon-khmer) din Vietnam, epic erou Se crede că numele Y este asociat cu numele eroului mitologic din Viet Ziaung; în povești Există asemănări în legendele despre acești eroi Y a învins un tigru minunat și s-a căsătorit cu o frumusețe laotiana Războiul său victorios cu dușmanii din Laos ia forma unei lupte pentru soția sa răpită - un motiv caracteristice monumentelor epice timpurii Y a luptat cu dușmanii cu ajutorul mijloacelor magice numai pe pământ, dar și în ceruri N N YO, un personaj al folclorului Dahomey, un șmecher, un fel de versiune fabuloasă a lui Legba, înzestrat cu de asemenea atribute mitologice I este înrudit prin legături de familie cu zeitatea Hevioso: soră mai mare J - Soția lui Hevioso, J , care a mers în rai să-și viziteze sora și a fost alungată de acolo pentru trucurile sale, a căzut într-un râu, unde o bătrână l-a obligat să taie un copac care crește continuu din nou Ecou, răsunând când copacii sunt tăiați, acestea sunt loviturile toporului Y Y , transformându-se în păianjen, țese o pânză; a lui J și-a aruncat fiul în aer ca pedeapsă pentru greșeala sa și s-a transformat într-un fluture Y întinse urechile iepurelui care l-a înșelat, de atunci iepurii au urechi atât de lungi J „a stricat” mult din ce era cunoscut strămoșilor Anterior, copacii se puteau transforma în fete J magie „răsfăţată”: prin căsătorie pe o fată din copac, el nu a îndeplinit „condiția de căsătorie” (nu vorbiți despre originea ei), iar soția lui redevenit copac Partenerul lui Y este adesea regele mitic Dada Segbo (Dada Se, sau Asegbo) E K YOYSHTA (Avest ), Yavisht (cf persană), în mitologia iraniană, un tânăr înțelept din familia Frian, care a eliberat Iran de la vrăjitorul rău Akhtya (Akht) În „Ardvisur-Yashta” Y cu ajutorul lui Ardvisura Anahita, care a făcut sacrificii, a rezolvat de ghicitori ale lui Ahtya, care a ucis pe oricine nu putea să le rezolve ÎN În „Cartea lui Yavishta” persană mijlocie, el a răspuns la de întrebări ale lui Akht, folosind promptul mesagerului Ormuzd; vrăjitorul nu a putut răspunde la întrebările puse de Yavisht și l-a ucis pe Akht I B YONI (vechiul Ind vopі, „sursă”, „genitale feminine”), în mitologia indiană veche și diverse curente ale hinduismului un simbol al forţei generatoare divine Cultul lui Y , aparent, se întoarce la perioadă veche a istoriei indiene, găsind paralele în multe alte culturi tradiții (antichitate, taoism etc ) În cadrul culturii indiene, cultul lui Y este cel mai clar poate fi urmărit în mitologia și ritualurile șaivismului și sectelor înrudite, unde Y este venerat în legătura cu simbolul masculin corespunzător - linga (creativitatea) ca un firesc energia care contribuie la manifestarea ei; această pereche simbolizează Shiva și soția sa Parvati și obiectul de cult este cel mai adesea o imagine de piatră, unde I servește ca bază falusul (linga) care se ridică din el Potrivit legendei, cultul lui Y a apărut pentru prima dată în Assam (unde a căzut partea corespunzătoare a corpului lui Parvati, tăiată în bucăți de Vishnu) și de acolo s-a răspândit peste tot India YORT IYASE, în mitologia Kazanului și a unor grupuri de tătari din Siberia de Vest, Mishars, Bashkirs (yurt eyasi, yort eyyaye), spirite inferioare, un fel de spirite ee ) J și - unul dintre numele brownie-ului: tat Ai iyase, cap oy eyyye (vezi oy iyase); ) printre Mishars și Bashkirs - spiritul - patronul economiei (lit „stăpânul curții”), care are funcțiile de brownie și de curte Tătarii Mishari credeau că J și (sub înfățișare femeile în alb, mai rar - un iepure de câmp sau un câine alb) locuiește în grajd (unde i s-au adus dulciuri) Bashkirii îl reprezentau pe I şi în formă umană, trăind pe aragaz Potrivit credinței populare, dacă nu pentru a-l mânia pe Y și , nu face rău oamenilor, dar îi place să sperie o persoană, îi aruncă pietricele din sobă În Bashkir credinţele noaptea J şi călărește în grajduri pe cai, își împletește coama, după plecarea proprietarilor casei face baie de aburi (deci, pentru a nu-l întâlni pe Y i , au evitat să meargă seara târziu la baie) V B MITOLOGIA YORUBA, un complex de reprezentări mitologice ale poporului Yoruba care trăiește în Occident Sudan - în vestul și sud-vestul Nigeria, în Benin și într-un număr mic în Togo Yoruba au dezvoltat un panteon politeist de zei (orisha), semizei și spirite Zeitati majore: Olorun, Obatala, Oduduva, Shango, Ogun, Olokun, Orisha Oko, Ifa, Elegba Capul Panteonului - Olorun („stăpânul cerului”), care, totuși, i-a transferat controlul asupra firmamentului și asupra lumii lui Obatala creat de el, care a făcut din lut primii oameni – un bărbat și o femeie Potrivit unei alte versiuni a mitului, Obatala, iar Orisha Nla controlează zeitățile, dar el este subordonat lui Olorun și face munca de creație conform ordinul lui; a creat pământul, modelează trupurile oamenilor din pământ, cărora Olorun le dă viață Mulți zeitățile sunt înzestrate cu funcțiile de paznici ai satelor, orașelor, triburilor și familiilor Y m diferă de reprezentările mitologice mai puțin dezvoltate ale unui număr de alte popoare din Occident Sudan (oaie, chi, etc ) imagini predominant antropomorfe ale zeilor, o tendință de tranziție zeități locale printre principalii zei ai panteonului (cum ar fi Oya - zeița râului Niger, Olosa - zeița lagunei Osa etc ), la contopirea divinităților individuale în Stânga - Capul unui toiag ritual folosit de yoruba în cultul Shango Corect - Ritual Sculptură yoruba asociată cu cultul strămoșilor Copac zeități generalizate; de exemplu, la Ewe, fiecare munte avea spiritul lui, iar la Y m zeitatea muntilor - Oke; în locul multor zeități maritime locale printre popoarele de pe coasta Africii de Vest în panteonul yoruba, Olokun, zeul mării Y m are multe în comun cu mitologia Dago-Mei (fond) Asemănarea binecunoscută a mitologiilor acestor popoare este determinată, aparent, ca o tipologică comunitatea ideilor lor, precum și influența directă și chiar împrumutul În orașele-stat ale yoruba, mitologia în interesul conducătorilor a fost procesată un fel de „istorie” a statelor În aceste legende, imaginea originală a zeilor se schimbă, uneori se păstrează doar numele zeității; originea dinastiilor conducătoare, strămoșii lor sunt zeificați înzestrat cu nume de veneraţi zei arhaici E S Kotlyar YUNUS (wipiz), în mitologia musulmană, personaj corespunzător lui Iona biblic În Coran clasat printre profeți ( : ; : ) Numit și Dhu-n-Nun ( : ), „însoțitor al balenei” ( : ) Conform versiunii coranice, oamenii cărora Y le-a predicat au fost scutiți de pedeapsă „în localul viață” ( : ) Coranul spune că Y a fugit la navă, a fost aruncat în apă prin tragere la sorți, înghițit pește (balenă) și ar fi rămas în pântecele lui pentru totdeauna dacă nu l-ar fi lăudat pe Allah aruncat în pustie, el a fost vindecat de boală și predicat cu succes ( : - ; : - ) În celălalt loc Acest episod al Coranului este interpretat oarecum diferit: „Fii răbdător până la hotărârea Domnului tău și nu ca tovarășul unei balene Așa că a strigat, fiind asuprit Dacă n-ar fi fost cuprins de mila lui Doamne, ar fi fost aruncat în pustie cu ocară Și Domnul l-a ales și l-a făcut drept ” Motivând zborul lui J către navă, comentatorii suplimentează dezbaterile coranice skaz Y predicând în Ninive a fost supărat din cauza dificultăților și eșecurilor misiunii sale și, îndemnat de Iblis, a fugit pe o navă În marea liberă, nava nu se putea mișca, ceea ce însemna asta pe ea este un fugar Cu ajutorul loturilor și a unui oracol, Y a fost descoperit și aruncat în mare A lui un pește l-a înghițit, un alt pește l-a înghițit, un al treilea, dar Y a rămas intact și i-a mulțumit lui Allah aruncat antilopa vindeca bolnavii de pe malul Y cu lapte M P YURUGU, în mitologia dogon, un personaj întruchipând dezordinea, sterilitatea, seceta, moartea, noaptea; opus gemenilor Nommo (întruchiparea ordinii, fertilităţii, apei, vieţii, luminii) J și Nommo-urile sunt la fel de necesare pentru cursul normal al vieții Y s-a născut din prima în chip de șacal copularea lui Amma cu pământul Din cauza interferențelor care au făcut această conexiune imperfectă, în loc de gemeni, care urmau să se nască, a apărut Y - o creatură nepereche A rămas fără un cuplu Y , dorind soția, a comis incest cu mama sa A apucat Nommo-ul răsucit și fibrele care acopereau pământul, care conținea cuvântul Pământul a încercat să reziste și, transformându-se într-o furnică, s-a ascuns în pântecele ei, într-un furnicar, dar nu a putut scăpa de Y Ca urmare a incestului, șacalul a câștigat darul vorbirii, datorită căruia mai târziu a putut să le dezvăluie ghicitorilor planurile lui Dumnezeu E K YUSUF (wiziі), în mitologia musulmană, drepții, conduși de calea directă (Coran : ) Corespunde lui Iosif biblic Povestea lui Y („cea mai frumoasă dintre povești”) este dedicată surei a XII-a Coranul, urmând practic povestea biblică Sunt prezentate următoarele episoade: visul de închinare luminari, conspirație a fraților, minciuni despre moartea lui J , salvarea lui J de către caravanieri, cumpărarea lui J de către un egiptean, încercări soția maestrului să-l seducă pe J , acuzația lui J de agresiune pe gazdă, dovadă a nevinovăției lui J cu rupt- Elegba O mască folosită în riturile yoruba Nigeria în spatele cămășii, încheierea lui Y în închisoare, prezicerea și interpretarea viselor, numirea lui Y ca păstrător comori, sosirea fraților, întoarcerea lor la tatăl lor, sfatul tatălui de a nu intra pe toți pe aceeași poartă, întâlnirea cu un frate mai mic, un castron aruncat, un tată orb în curs de vindecare, o întâlnire cu părinții săi În mod constant Este subliniată credința fermă a lui Y în puterea lui Allah, predestinația divină și înțelepciunea, apărând în toate evenimentele Conform Coranului, oamenii nu credeau în „semnele clare” ale lui Y și apoi credea că după el nu vor mai fi soli de la Allah ( : ) Y - un personaj preferat al tradițiilor și legendelor musulmane În versiunile ulterioare, istoria lui Y este completată multe detalii și explicații, în mare parte culese din surse evreiești musulman tradiția acordă o atenție deosebită frumuseții lui Y , iar sura coranică „Yusuf” este considerată de musulmani povestire exemplară Istoria lui Y a servit drept bază pentru multe lucrări literatura medievală a țărilor din Orientul musulman M P YUSHA B NUN (uizya L pip), în mitologia musulmană, personaj corespunzător celui biblic Joshua Nun Comentatorii îl asociază cu unul dintre însoțitorii menționați în Coran ( : ) și însoțitor al lui Musa ( : - ) și descrie episoadele biblice ale cuceririi Palestinei M P KA (K), în mitologia egipteană, unul dintre elementele care alcătuiesc esența umană În literatură K este adesea caracterizat ca unul dintre sufletele omului, deși termenul „suflet” nu dezvăluie destul de exact conceptul egiptean al lui K Inițial, conform Textelor piramidale, K este personificarea forței vieții zei și regi, întruchiparea puterii lor Adesea au avut mai multe K , de exemplu, Ra - Ulterior, judecând după „Textele sarcofagelor” și „Cartea morților”, posesiunea lui K a fost atribuită tuturor oameni K în această perioadă nu este doar o forță vitală, ci și un dublu, un „al doilea eu”, născut odată cu persoană, care funcționează nedespărțit spiritual și fizic cu el atât în timpul vieții, cât și după aceea de moarte K determină soarta unei persoane Statui portret ale morților au fost plasate în morminte, recipiente ale lui K , au scris că acesta este K numele râurilor Trăind în mormânt, K putea să-l părăsească și să se grăbească în viața de apoi lume K a fost înfățișat ca un bărbat cu brațele ridicate îndoite la coatele pe cap Khnum a fost considerat creatorul lui K , iar zeița Hemsut, care păzește oamenii, este, de asemenea, asociată cu K Vezi și art Ah și Ba R R KABIL ŞI HABIL (kaii, baii), în mitologia musulmană, fiii lui Adam Biblic Cain și Abel Coranul relatează povestea jertfei celor doi fii ai lui Adam fără a-i numi ( : - ) Cel al cărui sacrificiu nu a fost acceptat de Allah (tradiția îl numește Kabil) a ucis pe altul (Habila) Corbul, sfâșiind pământul, l-a învățat ce să facă cu cadavrul, dar el a spus: „Vai de mine! nu sunt în capabil să fiu ca acest corb și să ascund murdăria fratelui meu!" Și era printre cei pocăiți ( : ) Tradiția completează această poveste cu detalii care se întorc în principal la legendele evreiești În special, actul lui Kabil este motivat de faptul că a vrut să se căsătorească cu sora lui geamănă, destinat soţiei Habila Cu descendenții lui Kabila pre- Danemarca asociază inventarea instrumentelor muzicale și a distracțiilor (motivul unui erou cultural) M P KABILA MAHA PHROM, în mitologia Khonthai (siameză), unul dintre zeii cerești El odată a invidiat un tânăr foarte capabil și, coborând din rai, i-a oferit trei ghicitori Dacă tinereţea lor Dacă nu o rezolvă în șapte zile, atunci Dumnezeu îl va priva pe tânăr de capul său, dar dacă îl rezolvă, îl va da pe al lui Tânărul s-a ridicat sub un copac înalt pe care se afla un cuib de vulturi Puii i-au cerut vulturului un indiciu și l-au auzit un tânăr care a înțeles limbajul păsărilor Tânărul a dat răspunsurile corecte K M P a trebuit să-și taie singur capul Din cap emana o căldură atât de groaznică, încât, dacă ar cădea în mare, ar izbucni zeilor așa că au băgat capul în peșteră În fiecare an, în timpul festivalului Songkran, una dintre cele șapte fiice ale lui K M P își scoate capul, iar zeitățile cerești au și ele o sărbătoare Songkran este Anul Nou Khontai, sărbătorit la sfârșitul lunii martie sau începutul lunii aprilie I Ch KABIRS, kavirs (Kofeiroi), în mitologia greacă, creaturi demonice din Asia Mică origine, al cărui cult a înflorit în Samotracia, Imbros, Lemnos și Teba Copiii lui Hefaistos și nimfele Kabiro - fiicele lui Proteus, K - zeități htonice (masculin și feminin), cunoscute pentru specialitatea lor, moștenit de la Hefaistos, înțelepciunea Numărul lor variază de la trei la șapte Ele sunt, conform legendei, au fost prezenti la nasterea lui Zeus si au fost inconjurati de Marea Mama Rhea, identificata cu chirete și coribante Cultul lui K sau, așa cum erau numiți, „marii zei”, în perioada antichității târzii se apropia de misterele orfice și avea caracter de mistere care necesitau inițiere specială ( GB X , - ) A T -G KABUNIAN, desemnarea principiului divin în mitologia popoarelor de munte din Lu- sona (Filipine) K îmbracă diverse forme, poate desemna lumea superioară printre Ifugao și o zeitate abstractă printre Na-baloi sau o zeitate creatoare printre Kankanai și un erou cultural care a provocat tot potop pașnic, de către Thingyans Cultul supraviețuitor al lui K există printre creștinii din Iloko M Ch KAVA, Kova (farsi), în mitologia iraniană, un erou fierar care s-a răzvrătit împotriva unui tiran, uzurpatorul tronului iranian Zahhak În Shahnameh, K a condus oamenii, făcând un banner de piele șorțul fierarului - viitorul stindard Kaveev, stindardul dinastiei Keyyanid Chemarea moștenitorului de drept Fariduna, K l-a răsturnat pe Zahhak I B KAVI, kavay (Avest ), în mitologia iraniană, clasa preoților, creatorii de ritualuri Fierarul Kava poartă steagul rebeliunii Miniatură secolul al XV-lea Leningrad, colecția Institutului de Studii Orientale toate textele Imaginea mitologizată a lui K datează din epoca comunității indo-europene (din indo- european „prevăd”: cf alte ind kavi, „văzător, preot-poet profetic”) În tradiţia zoroastriană („Gats” , ; , ; , ; , ) K sunt afișate într-o lumină negativă ca susținători ai primitivului culte politeiste, ostile cultului Ahuramazda și pretendenți la dominație politică ÎN târziu „Avesta” („Yasht” , ) termenul „K” perceput ca titlul de rege, conducător, de unde provine numele dinastia legendară a Keyyanids LL KAVI USAN (Avest ), în mitologia iraniană și istoria legendară, regele dinastiei Keyyanid Imagine datează din epoca indo-iraniană K U pe vârful muntelui lumii întreabă zeița Ardvisura Anahita putere „peste zei și oameni” („Aban-yasht” V - ) În sursele ulterioare ("Denkart", "Bundahishn" și „Shahnameh”) K U - stăpânul demonilor care i-a construit șapte palate magice de aur, argint, cristal de stâncă și oțel pe muntele lumii Vitalitatea și tinerețea revin celor care intră în ele Pierdutul „Sutkar-nask” al „Avestei” conținea un mit despre cum K U a devenit mândru și a vrut să urce cerul pe vulturi pentru a-l provoca pe Dumnezeu (după Denkart , , - ), dar a fost aruncat pe pământ și lipsit de farn În epopeea K W - Kai Kavus LL A MITOLOGIEI POPORULUI CAUCAZIANO-IBERIO, ansamblu de reprezentări mitologice popoare care locuiesc în Caucazul de Nord și o parte din Transcaucazia și vorbesc limbi aparținând familiei Limbi caucaziene: georgieni, adigi (kabardieni, adigheni, circasieni), abhazie, abaza, ceceni și Ingush (autonumele - Vainakhs), popoarele din Daghestan (Avari, Laks, Dargins, Lezgins, Tabasarans, Tsakhurs, Rutuls etc ) si altele Sistemele mitologice caucaziano-iberice au luat nastere intr-un adanc antichitatea printre triburi - strămoșii popoarelor moderne caucaziano-iberice; în cursul acesteia dezvoltare, au experimentat diverse influențe externe Au fost deosebit de afectați Creștinismul și Islamul Cicluri separate ale miturilor caucaziano-iberice aproape că nu sunt păstrate, deoarece marile epopee (Epopeea georgiană despre Amirani, epopeea caucaziană Nart) a absorbit aproape toate cele mitologice povești și motive Multe reprezentări și parcele sunt restaurate după limbaj și motive supraviețuitoare împrăștiate în cântece, dansuri, tradiții orale, ritualuri Aceste motive și-au pierdut contextul inițial, uneori fuzionate cu sistemele religioase de mai târziu și au devenit elemente ale cultelor creștine și musulmane Cele mai vechi straturi K - și n m poate fi urmărită după arheologie Din Eneolitic și timpuriu fragmente de bronz de obiecte de uz casnic și de cult, pe care Sunt reprezentate semne astrale, cruci, pătrate, figuri de oameni și animale Disponibilitatea diverselor tipuri de înmormântare confirmă existența deja în această eră a unor idei complexe despre viața de apoi Conform ideilor cosmogonice ale popoarelor caucaziene, firmamentul pământului are o formă rotundă, înconjurat mare sau munți, la sfârșitul lumii se află arborele vieții, legând vertical cerul, pământul și lumea interlopă Conform ideilor cecenilor și ingușilor, lumea subterană constă pe verticală alte șapte lumi, conectate între ele prin vizuini sau peșteri ascunse situate la marginile fiecăreia dintre lumi (mai târziu, ingușii și cecenii au avut conceptul unei singure lumi interlope; vezi El) Dezvoltarea ulterioară a ideilor cosmogonice este bine urmărită în funcție de datele limbii, conform căreia lumea este formată din lumi separate (cf încărcătură, piei) situate pe intersectări coordonate; lumea superioară (zesknel), lumea pământească (sknel) și lumea interlopă sunt așezate vertical (queer-dacă); orizontal în fața centrului universului (skneli) se află lumea din față (tsinanaskneli), iar în spate - lumea din spate (literal, „ultimul”) (ukanaskneli) Lumea superioară este locuită de zeități, păsări și creaturi fantastice, cea de mijloc este oamenii, animalele și plantele, lumea inferioară este lumea creaturi htonice decedate - devas, dragoni, precum și ape adânci Trei lumi verticale corespund (în mitologia georgiană) culorilor alb, roșu și negru Lumea din față este strălucitoare și binecuvântat, corespunde conceptului de „aici”, iar lumea din spate opusă acestuia este întunecată și misterios, plin de tot felul de pericole și surprize - la conceptul de „acolo” Din cauza sinistrei natura lumii din spate în multe ceremonii era interzis să se uite înapoi Tot acest sistem este vertical iar lumi situate orizontal este inconjurata de o lume exterioara intunecata (marfa, garesk-nels), dincolo de care nu este nimic real și care este înțeles ca întuneric înghețat și eternitate neschimbătoare Lumile situate pe verticală sunt delimitate unele de altele de grosimea aerului și a firmamentului pământului și orizontală - șapte (nouă) creste sau mări Tranziția de la o lume la alta este disponibilă numai zeităților sau eroilor semizei, iar o persoană poate face o astfel de tranziție numai cu permisiunea zeități prin „schimbarea înfățișării”, adică moarte (cargo, gar-datsvaleba, litere, „schimbarea înfățișării”, înseamnă „moarte”), când sufletul părăsește temporar trupul, „călătorește” cu zeitățile, trecând de la unul lumea în alta, iar după ce se întoarce, el își locuiește din nou corpul (Georgian Gakhua Megrelauri, Ingush Botky Mic de statura) Mai târziu, (poate sub influența creștinismului și a islamului) a apărut conceptul de rai și iad, se întocmesc comploturi care conţin o descriere a trecerii sufletului în lumea morţilor şi măsurile de pedeapsă pentru păcătoşi Toate lumile sunt interconectate de arborele lumii care se află la marginea pământului (variantele sale sunt un stâlp, pe pe care se odihnește firmamentul; turn; un lanț coborât din cer; căprioare cu coarne uriașe ramificate, pe care poți ajunge în lumea superioară), cu un animal legat de ea (După ideile abhaziei, când un animal se trezește și se grăbește spre libertate, există cutremure) Animale miraculoase, păsări, creaturi fantastice (cai de eroi, vulturi, oi albe și negre, devas, kaji etc ) Credința în puterea supranaturală a copacului și a crângurilor sacre se întoarce la aceste idei Mulți triburile (abhazi, circasieni, daghestani) s-au închinat copacilor și le-au adus daruri În miturile georgiene zeitatile apar adesea in vatra subiectilor recalcitranti sub forma unui copac Miturile cosmogonice ale cecenilor și ingușilor asociază apariția vieții pe pământ cu un alb uriaș o pasăre care a coborât cândva pe pământ, care era un firmament plat, fără apă, în afară plante și ființe vii După plecarea păsării, apa și sămânța au apărut din excrementele sale, din apele formate mări, lacuri, râuri; din sămânța împrăștiată de vânt au apărut diverse plante De alte mituri Vainakh, munți, animale, oameni au fost create de demiurgul Dyala Miturile caucaziano-iberice au păstrat vechile panteoane ale zeităților precreștine și preislamice din zeul suprem în frunte Cu toate acestea, puterea divinităților supreme asupra altor zeități din mituri nu este adesea se manifestă că (precum și păstrarea în imaginile divinităților supreme a trăsăturilor mai arhaice personaje mitologice) mărturisește originea relativ târzie a acestora reprezentări În plus, conceptul de zeu suprem a suferit o transformare semnificativă sub influența creștinismului și a islamului În fruntea panteonului georgian se află zeul suprem - Gmerti, care, deși împărtășește unele funcții cu alte zeități, este în esență singurul fondator și gardianul ordinii mondiale, stăpânul a tot ceea ce există El este în al șaptelea cer și afară nimic nu se întâmplă sub soare, nici în lumea morților (după răspândirea creștinismului Gmerti identificat cu nasul biblic) Restul zeităților sunt hvtisshvi-li (copii Gmerti) acţionează ca zeităţi locale – patroni şi mediatori între oameni şi divinitate supremă Capul acestuia din urmă era considerat Quiria, conducătorul țării, care are ai lui cort, adică curte Potrivit unor mituri, el era considerat un intermediar între Dumnezeu și restul hvtissh-vili, care doar cu ocazii speciale se adunau la porțile divinității supreme (în mituri Montanii din Georgia de Vest Kviria - o zeitate falica a fertilitatii) În fruntea panteonului abhazian se află Antsva, care a absorbit trăsăturile vechilor zeități ale tunetului și vânătoarei, zeița-mamă etc În mitologia adyghe, șeful panteonului, demiurgul și primul creator a fost Tkha (originea numelui Tkha din Adyg, dyg'e, tyg'e - „soarele” dă motive să presupunem că inițial rolul primului creator a aparținut divinității soarelui); mai târziu, funcțiile lui Tkha au fost transferate la Tkhashkho Cultul lui Thashkho adoptat de asemenea unele elemente ale creştinismului, iar apoi, odată cu răspândirea în Caucazul de Nord kaze al islamului, fuzionat cu cultul lui Allah În mitologia cecenă-inguşă, zeitatea supremă, demiurgul - Dyala În Daghestan nu există un nume comun pentru personajele mitologice cu aceleași funcții, aproape fiecare națiune are proprii lui zei În fruntea panteonului se află Zal (printre Laks), Beched (printre avari), Gynish (dintre țakhuri), Yinish (printre rutuli), etc Reprezentările mitologice ale popoarelor caucaziano-iberice se caracterizează prin personificarea soarelui și luna și alte corpuri cerești În miturile georgiene, luna este bărbat, soarele este femeie; ei efectuează uneori ca frate și soră, alteori ca soț și soție sau ca fiu și mamă Muntenii din Dagestan au înzestrat luna (vezi Barz) și soarele (vezi Barg) sub înfățișarea unei fete și a unui tânăr, iar în unele mituri erau considerați frate și soră, în altii sunt indragostiti Panteonul abhazian a inclus inițial zeitatea răsăritului și apusului soarelui Khait, conectat cu lumea celor vii, cu lumea morților, cu marea Conform credințelor străvechi, în regatul mării Haita printr-o gaură uriașă curge în jos din munți toate râurile Corespondența feminină a lui Haita - Ko-dosh, cult care era distribuită în fâşia de coastă a Abhaziei şi printre unele triburi adyghe vecine (de exemplu, printre Shapsugs), s-a exprimat în venerarea arborilor și a arborilor individuali dedicati ei Mai târziu, în Panteonul abhazian a inclus Amra (personificarea soarelui) și Amza (personificarea lunii) Conform mitului originea fazelor lunii, Amra (soarele) este o femeie frumoasă, iar Amza este soțul ei Amzu îl urmărește sora este diavolul După ce l-a prins din urmă pe fratele care fuge, ea începe să-l mănânce În acest moment, apare o notificare Necazul lui Amr Îl trage pe Amza spre ea și pe sora lui spre ea Zeitatea rezolvă disputa dintre ei: pe Timp de zile dă Amzu diavolului (care în această perioadă devorează aproape complet luna), iar timp de zile soției sale, Amra Reuseste sa ajunga la timp pentru sfarsitul vietii lui Amza (in momentul in care luna se termina), cu mangaiere si grija sa-l readuca la o viata noua În luna plină, diavolul revine din nou în propriile sale Exista opțiuni pentru explicarea petelor de pe lună: bălegar de vacă aruncat de cioban și împrăștiat peste luna; turma saniei lui Sasrykva pascînd pe lună Potrivit georgienilor, petele de pe Lună sunt urme ale o palmă pe față pe care mama i-a dat fiului ei cu mâna pătată de aluat Eclipsa de lună, conform credințelor multora Popoarele caucaziene, se datorează faptului că un monstru (dragon) atacă luna, luptă pentru ea mânca; era obiceiul în timpul eclipsei de lună să tragă spre ea pentru a o salva În mitologia ingușilor și cecenilor, există mai multe comploturi dedicate corpurilor cerești Într-una dintre ele soarele personificat (sau zeul soarelui) Gela iese din mare dimineața și se întoarce la ea seara scufundare; când se ridică la orizont, din el curge spumă de mare De două ori pe an (în zile echinocții) își vizitează mama Aza (conform unor mituri, Aza este fiica soarelui, patrona toate vietuitoarele; s-a născut dintr-o rază a soarelui, este forța dătătoare de viață a razelor soarelui) Conform unul dintre mituri, soarele și luna sunt frați (născut, totuși, mame), care sunt urmăriți în mod constant de sora lor rea Mozh, care și-a devorat rudele pe cer; când îi ajunge din urmă, are loc o eclipsă Un alt mit povestește despre originea soarelui și alte luminari Celebrul maestru fierar a urmărit o fată frumoasă cu dragostea lui, fără să știe că este sora lui: a urmărit-o cu o bâtă aurie înroșită în mâini până când până când au murit amândoi Scânteile din club s-au transformat în stele, tânărul în soare, fata în lună ȘI până astăzi, tânărul (soarele) se străduiește să-și ajungă din urmă iubita (luna) pe cer În Caucaz, povești mitologice despre zeități - patroni și proprietari de naturale obiecte - râuri, lacuri, mări, vârfuri muntoase etc , precum și despre așa-numitele zeități vânătoare, fără consimțământ pe care vânătorul nu poate obține pradă Există și legende despre „proprietarii” animalelor sălbatice, păscut și mulg căprioarele și cerbii Îi dau vânătorului vânat, pe care îl ucid fără permisiunea lor interzis, iar cel neascultător este întotdeauna pedepsit Printre zeitățile de vânătoare se numără georgiene Ochopintre, Dali, Abhazian Azhveipsh, cu care Aerg este uneori identificat, Adyghe Mezitha, care a înlocuit-o pe zeița venerată anterior a vânătorii Mezguashi (odată cu adoptarea creștinismului, funcția sa a trecut parțial la Daushdzherdzhiy, care a întruchipat și trăsăturile Sf Gheorghe), Daghestan - Ab- dal (Avdal), Ingush Yelta (care este și zeul cerealelor) etc Reprezentările asociate cu zeitățile de vânătoare sunt reflectate în epopee și mitologie vânătoare povești despre vânători care, urmărind patrona și stăpâna animalelor sălbatice sub forma unei fiare, cad de pe stânci înalte și mor Aceste intrigi, precum și textele de cântece și dansuri corale, au fost interpretate festivitățile de primăvară (în special, Maslenița) Mai târziu, motivele de vânătoare din Caucaz au fuzionat cu ideile agricole și cosmogonice Dansuri rotunde și cântece despre vânătorul mort, realizat anual la festivitățile de primăvară devreme, dedicate reînnoirii și trezirii fortele fertile ale naturii Multe popoare din Daghestan au urme de idei totemice Totemuri un urs face (conform mitului poporului Tsuntin „Fata și Ursul”, strămoșul oamenilor; laba unui urs la didoi, Khvarshi etc era considerat un talisman, iar carnea de urs era considerată vindecatoare), o vaca (în basme Laks, Lezgins - strămoș, patron al clanului), câine, cal (frații eroului epic Lezgin Sharvili - câine și cal), capră, berbec, vultur Un rol semnificativ în credințele popoarelor daghestane ale șarpelui; avarii şi Pentru Laks, șarpele este un spirit bun, patronul casei, pentru Gidatlins este personificarea apei, a ploii și a fulgerelor Reprezentările totemice pot fi urmărite și în mitologia cecen-ingușă Într-o poveste un cuplu fără copii a primit fii de la o vacă și o iapă Părinții i-au numit: născuți dintr-o vacă - Makhtat, iapă - zară Deținând putere și abilități eroice, ei fac multe eroice exploatează Într-o altă poveste din conexiune un om cu urs, se naște eroul Chaitong, înzestrat cu proprietăți miraculoase patroni oamenii dintre ceceni și inguși sunt o pasăre care dă grație (fara hazilg) și un șarpe Un număr mare de comploturi sunt asociate cu zeitățile tunetului și fulgerelor, administratori ai destinului oamenilor și recolta Ei, ca zeitățile supreme, dețin focul ceresc și trimit ploaie și secetă Miturile și ritualurile georgiene nu au păstrat numele vechilor zeități ale tunetului și fulgerului, ale căror culte s-au contopit cu cultul sfinților creștini care i-au strămutat – Ilie (Ilie), Giorgi (George) etc În panteonul zeilor din Abhazia, Afa, stăpânul tunetului și al fulgerului, trimite din cer săgeți de foc Adygs credea în marele zeu al tunetului Shibla, care, împreună cu zeul sufletului Psatha, l-a urmat în panteon zei imediat în spatele lui Tha (Thashho) În Daghestan, zeitățile tunetului și fulgerelor erau venerate Ase (printre Laks), Arsh (printre Tsakhurs), zeități ale ploii (Zyuvil printre Laks, Gudil printre Tabasarans, Gudi printre Rutuls, Godei printre Tsakhurs, Pesha-pie la Lezgins) Printre abhazi, circasieni, georgieni, cel ucis de fulger a fost înmormântat cu onoruri deosebite, ca de obicei la locul morţii Zeitățile asociate cu tunetul și fulgerul sunt patronii fierăriei (Georgian Pirkushi, Abkh Shashvy, Adyghe Tlepsh) Abhazii au reprezentat fierăria ca pe un fragment al zeului fulgerului Afa În tot Caucazul, ideile despre zeități - mediatori între oameni și Dumnezeu, care a implorat vremea de care oamenii aveau nevoie În timpul ritualurilor în onoarea acestor zeități, femeile s-a plimbat prin sate cu păpuși costumate, le-a stropit cu apă și, după încheierea ceremoniei, le-a aruncat în râu Se credea că aceste procesiuni previn seceta și ploile abundente Împreună cu Lazare, Gond-jo și alții dintre georgieni venerau sfinții creștini, dăruind în special vremea potrivită figuri istorice divinizate Procesiuni rituale cu păpuși falice în multe feluri repetă festivitățile în cinstea zeităților fertilității descrise de scriitorii greci antici DESPRE urmași ai animalelor, georgienii s-au rugat zeității supreme (Gmerți), precum și Sfintei Maria și diverse zeități sincretice care s-au combinat cu funcția de patron al vitelor și al agriculturii funcții (de exemplu, Beausley, Barba-le, Barbol, Christian Saint Barbara, Tevdore Chabuki, Lamaria etc ) Există, de asemenea, povești mitologice asociate cu patroni speciali ai animalelor și agricultură În Daghestan, lezginii venerau zeitatea agriculturii și a creșterii vitelor Gutsar Printre alte popoare caucaziene, aceste idei sunt mai diferențiate Printre abhazi, alături de principal zeitatea creșterii vitelor, Aitar, era venerată ca zeitatea patronă a vitelor, în special a bivolilor, Mkamgariya (Akamgariya, Skamgariya) Cercasienii venerau patronii boilor - Khakustash, vacile - Pshishak; în plus față de ei, zeitățile erau venerate - patronii vitelor mari și mici Akhyn și Amysh Pe tot parcursul În Caucaz, legende despre o vacă sau un taur trimis de o zeitate - patronul vitelor în sat şi s-au dat voluntar sacrificiu în cinstea acestei zeități Printre georgieni, ei sunt asociați cu cultele diferitelor zeități - patroni triburi și sfinți creștini Biserica creștină a folosit legende despre venirea unui animal locul sacrificării sale De exemplu, în templul din Ilori (Abhazia) în ziua de Sf „miracol”: a apărut un taur cu coarne aurite, presupus adus de sfântul însuși noaptea, în ajunul zilei de vacanţă Potrivit legendei georgiane, zeitatea a trimis inițial un căprior motiv sacrificiul voluntar este apropiat de motivele corespunzătoare din mitologia antică și antică orientală Printre muntenii caucazieni sunt cunoscute zeități antice - patronii agriculturii, fertilității și recoltei, cum ar fi ca un abhaz Jadja și Anapa-naga, circasian Tkhagaledzh, Cecen-Ingush Erd, Tusholi (cunoscut printre georgieni), Dagestan Idor, Kvara etc Există zei care au grijă de meșteșuguri (în special, Lamaria georgiană, abh Erysh - țesut, Saunau - măcinat etc ) K -i n m a păstrat idei străvechi despre spiritele bune și rele, oamenii din pădure, combinate mai târziu sub influența creștinismului și islamului cu idei despre diavol, shaitan, Iblis În cecenă În mitologia ingușă, taramasul acționează ca bune spirite păzitoare; multe spirite rele diamante, hun sagi, uburs, wochabi, gamsilg Printre spiritele rele, personificările joacă un rol semnificativ diverse boli Printre popoarele din Daghestan, shaitanii sunt creaturi antropomorfe, pline de vegetație părul, cu note și mâini răsucite, mai scurt decât un bărbat Ei trăiesc în locuri izolate duce același mod de viață ca și oamenii: sărbătorește nunți, naște copii (în timpul nașterilor dificile invitați o moașă); iubesc să călărească pe cai Uneori capătă aspectul unui familiar bărbat (mitul avar „Păstorul și tatăl”) Uneori, shaitanul, căruia o persoană și-a arătat îngrijorarea, ajută el să devină bogat (mitul Lak „Femeia din Kub-ra”) Shaitanii răi înlocuiesc nou-născuții, împingându-i pe cei care stau pe marginea ei de pe o stâncă, oprind mori etc Conform credințelor montanilor, salvează de Rugăciunea Shaitan conform Coranului Dintre avari, dracii au nume proprii: Itu, Titu, Nisku etc O varietate de shaitani sunt vaswasinekal (condamnă o persoană nenăscută la boli), kehai (curbează gâtul unei persoane, îl face distrat și dăunează în principal bovinelor), zhundul (de obicei păzește o persoană, dar o boală trimite o boală persoanei care a jignit-o - convulsii faciale, incantație) și altele (pentru spiritele rele, vezi și Al pub, Kushkaftar, Zalzanagy) Gasit in Geniile mitologiei Daghestan sunt împărțite în oameni albi, patroni, care contribuie la ei îmbogățirea (dezvăluirea secretului îmbogățirii este aspru pedepsită de gin) și negrii care amestecă persoana nebuna În miturile georgiene, apar spiritele rele - devi și kaji, care trăiesc în lumea inferioară Un strat aparte de reprezentări mitologice se manifestă în epopee și folclor Nart epopee a popoarelor Caucazul de Nord Kaz și abhazieni (vezi și despre el în articolul Mitologia osetă) și epopeea georgiană despre Amirani, care a apărut în timpurile străvechi, poartă amprenta diferitelor epoci istorice Granița dintre epic și mitul în majoritatea cazurilor este foarte condiționat Eroii epicului trăiesc și acționează în lume, ale căror caracteristici spațio-temporale sunt legate de caracteristicile corespunzătoare lumea miturilor Zeii acționează ca ajutoare, patroni sau, dimpotrivă, ca adversari eroii În epopeea Nart, zeii Debech și Tlepsh personifică două generații de fierari divini Debech modelează metalul fierbinte cu mâinile sale, iar elevul său Tlepsh inventează clești, un ciocan, nicovală, face prima seceră și, de asemenea, vindecă oasele rupte (aceasta reflectă vechiul reprezentări ale erei dezvoltării metalului, când fierarul, venerat ca cel atotputernic ales al zeității, personifica o forță supranaturală capabilă să îmblânzească metalul) Pe de altă parte, eroi epici (Amirani, Abrskil, Sasrykva, Sosruko, Nasren-zha-che, Batraz, Pkharmat etc ) se răzvrătesc împotriva lui Dumnezeu însuși, producând foc pentru oameni, ceea ce îi face înrudiți cu grecul Prometeu și vă permite să luați în considerare la rând eroi culturali Personificând un început luminos, eroii epopeei se opun întotdeauna forțelor htonice ale răului, întunericului și lumea interlopă, victoria asupra căreia simbolizează ordonarea cosmosului Eroi în faptele lor depășesc mulți zei și uneori acționează ca rivalii lor (Adyghe Sosruko îi ia pe zei bea sa-no și le dă oamenilor), intră într-un duel cu ei, în care adesea câștigă (Uazirmes ucide pe zeul rău Paco; Nasren-zhache se răzvrătește împotriva stăpânirii lui Tha, înlănțuit până la vârf pentru aceasta Oshkhama-ho, el se dovedește a fi mai târziu eliberat de Nart Batraz) În cele mai multe cazuri, eroii epicului se nasc miraculos - dintr-o fecioară imaculată, din piatră, din zeiță și vânător (Abrskil, Amirani, Sasrykva, Sosruko, Soska-Solsa) Vânătoarea cuprinde Caucazianul epopee un loc special, este pragul oricărei fapte semnificative a eroilor Explorările eroilor epici personifică fenomenele naturii, repetarea ciclurilor naturale, natura rotațională a mișcării corpurilor cerești Cu toate acestea, ciclicitatea acțiunilor eroilor înșiși este deja pierdut și doar unele elemente ale intrigii indică natura lor originală Sfâșiind lumea interlopă nart Sosruko, îngropat de viu, în fiecare primăvară i se aud gemetele; în ziua îngrijirii Natura Sosruko se trezește în lumea interlopă, pământul este eliberat de gheață, apar pârâuri - lacrimile lui Sosruko În fiecare an, eroii înlănțuiți de o stâncă sau învăluiți într-o peșteră se fac simțiți (Amirani, Abrskil și alții) În folclorul muntenilor din Georgia de Est, povești despre anual rătăcirile lui Giorgi în țara kaji Giorgi, ca și Amirani și Ashamez, ia frumuseți, zeițe dragostea și fertilitatea (probabil furate de kajs), fură cele nouă corzi pandura și nicovala, alungă turme uriașe Întors din țara kaji, poartă un musical unealta este un simbol al primăverii Amirani trece peste mare și o răpește pe frumoasa Kamari, cerească, însorită fecioara, fiica liderului norilor - o imagine simbolică a primăverii Este înghițit de veshapi, personificând întunericul, dar iese în lume, tăind partea monstrului Eroii Nart îndeplinesc fapte care contribuie la fericirea oamenilor și prosperitatea naturii Nart Ashamez, împreună cu Batraz și Sosruko, merge în lumea interlopă, să o salveze pe frumoasa Ahumida și să ia de la balaur flaut miraculos, jocul pe care trezește natura adormită, alungă iarna care domnește peste lume, în timp ce flautul este cu balaurul În Daghestan, unde epopeea Nart nu a fost folosită pe scară largă (doar câteva povești despre narts, de exemplu, despre Barkhkhu nart, vezi art Vazilu), povestiri epice și motive tipologic aproape de epopeele despre Amirani şi Narts Lezginii au un erou epic care combină mitologia și trăsături fabuloase, - Sharvili, înzestrat cu putere supranaturală: taie o stâncă de granit, înlocuiește o sută mii de luptători, invulnerabili la săgeți și lame; duşmanii reuşesc să se ocupe de el doar recurgând la înşelăciune Unii eroi epici din Daghestan se ridică pentru a lupta cu zeii Laksky Amir îndrăznește să concureze cu zeul Zal, pentru care este legat de o stâncă cu lanțuri de fier Un alt erou (un bărbat din Machal-Lasha) fură foc de la Dumnezeu pentru fetele care îngheață în munți pentru foc de tabără Printre cele mai comune povești despre isprăvile eroilor epici se numără lupta împotriva celui cu un ochi giganți (Amirani, Narts; cf lupta lui Ulise cu Polifem în mitologia greacă) Similar comploturi se găsesc și în folclorul popoarelor caucaziene, care a păstrat alte elemente ale vechiului mituri Poezia populară georgiană „Bine făcut din Tavparavani” conține elemente ale mitului antic al eroul care înoată peste mare în fiecare noapte pentru a ajunge la iubitul său; fata pleaca o lumânare aprinsă care arată țărmul marinarului, dar din cauza mașinațiunilor bătrânei rele, lumânarea în timpul furtunii iese, eroul nu găsește malul și moare Povești similare au fost păstrate printre adygs Conform Potrivit legendei, casa frumoasei Adiyuh („cu cotul alb”) se află pe malul abrupt al râului, prin care pod de pânză Dacă soțul lui Adiyuh se întoarce dintr-o campanie într-o noapte întunecată, ea o ține mâini strălucitoare, luminând podul ca soarele, iar soțul ei depășește cu ușurință caii soț nerecunoscător îi interzice lui Adiyuh să lumineze podul cu mâinile Într-o noapte întunecată, el cade de pe pod și se îneacă, după care Adiyuh se căsătorește cu Sosruko, înzestrat cu atribute solare (cf cu mitul grec al lui Hero și Leandre) Mâinile luminoase ale lui Adiyuh ne permit să vedem în ea o reminiscență a mitului antic despre zeița dimineții, ale căror degete roz luminează marginea cerului dimineții Iubita decedată din versiunea georgiană le- genda cu accesoriile lui (haine roșii, o lumânare aprinsă, înot noaptea, o piatră de moară pe care o poartă, și, în sfârșit, moartea) se apropie de zeitățile sau eroii care mor din cauza iubirii zeiței G A Ochiauri și I K Surguladze (în art materiale ale lui L X Aqaba, M I Mizhaeva, X M Khalilova, A X Tankiev) KAGUTSUCHI, Kagutsuchi no kami, zeu în mitologia japoneză foc În Kojiki și Nihongi, unul dintre personajele din mitul morții zeiței Izanami (vezi Izanaki și Izanami) K a fost cauza morții zeiței – aceasta a murit de arsuri în timpul nașterii În disperare Izanaki îl ucide pe K , iar alte zeități apar din sângele lui, apărând, judecând după numele lor, ca „disecarea munților”, „ascuns în munți”, etc , personificări ale fenomenelor vulcanice E S -G K ADJI, spirite în mitologia georgiană; creaturi antropomorfe de tip respingător Loc Reședința permanentă a lui K se numește Kajeti K poate transforma ziua în noapte și noaptea în zi, provoacă furtuni maritime, scufundă nave, se mișcă liber la suprafața apei, sunt înzestrate cu darul reîncarnării și al dispariției misterioase Există K terestre și de apă K terestru trăiesc în păduri și pe stânci inaccesibile, rănește oameni, îi bate până la moarte sau îi înnebunește Apa K trăiesc în râuri și lacuri Sunt mai puțin răuvoitori și adesea patronează pescarii Femei-noi-K se disting prin frumusețe, intră în relații de dragoste cu oamenii, adesea îi ajută să iasă din necazuri, ies căsătorește cu eroi M Chachava KAJI, Kadzhk (kadzh, „curajos”), în mitologia armeană, spiritele furtunii și ale vântului Arăta apoi urât (uneori sunt identificați cu spirite rele - cu vishaps etc ), apoi strălucitori, frumoși și amabili Potrivit miturilor de mai târziu (după răspândirea creștinismului), K au un om origine: în timpul potopului din corabie, se nasc fiul și fiica lui Noe Când, după potop, Dumnezeu îl întreabă pe Noe dacă are copii, el răspunde negativ, iar apoi copiii devin invizibili; K si pari sunt urmasii lor K trăiesc pe munți înalți, în stânci, peșteri, în râpe adânci, au palate acolo Ecouri în râpe și mai departe munți - aceasta este vocea lui K Ei rătăcesc noaptea cu un pariu în grupuri, de obicei cu o procesiune de nuntă, cu muzică, cântec, dans Femeia K se îmbracă în haine de damă, pe care le fură și se întorc dimineața spate (pentru ca K să nu fure haine, se înfig ace în el) Uneori K apar printre oameni sub forma lor cunoscuți, seduceți-i, duceți-i la fântână, la stânci, la prăpastii și oamenii mor Pentru nuntile lor invită muzicieni, frizeri, moașe în timpul nașterii și răsplătește-i cu generozitate muncă Se crede că K răpește copii, în special din leagăn, înlocuindu-i cu proprii lor - bolnavi și urât K uneori torturează caii în grajduri, urcă pe ei și călărește până dimineața Există o credință: daca caii sunt unsi cu rasina, atunci K poate fi prins; Dacă bagă un ac în K , ei încetează să mai fie invizibili Cei care sunt loviți de K înnebunesc (se numesc kajkakoh, kaj-kakal, „capturat de kaj”) S B Harutyunyan KADM (Kosbtsod), în mitologia greacă, fiul regelui fenician Agenor, fondatorul Tebei (în Beoția) Trimis de tatăl său împreună cu alți frați în căutarea Europei, K după lungi eșecuri în Tracia sa îndreptat către oracolul delfic al lui Apollo și a fost instruit să nu mai caute și să-l urmărească o vacă pe care o întâlnește la ieșirea din sanctuar; unde vaca se culcă să se odihnească, K trebuie a găsit un oraș În locul indicat, K a fost nevoit să lupte cu balaurul care l-a făcut bucăți sateliți După ce a ucis monstrul cu pietre, K , la sfatul Atenei, a semănat câmpul cu dinții săi, din care au crescut oameni înarmați (spartani), care au intrat imediat în luptă între ei Cele cinci rămase locuitori au devenit strămoșii celor mai nobile familii tebane din cetatea Cadmeus fondată de K , în jurul pe care a crescut Teba (Eig Ryoep - ; Ovisi Shei III - ; Aroi-Iosi III , ) De când ucisul K balaurul era fiul zeului Ares, K a trebuit să efectueze slujire mântuitoare cu Dumnezeu timp de ani, după pe care Ares, la ordinul lui Zeus, i-a dat fiicei sale Harmony lui K și a invitat toți zeii la nunta lor (Pipsi RuNi III - ) Din această căsătorie, conform versiunii tradiționale, K a avut un fiu, Polydor, viitorul bunic al lui Lai, și patru fiice: Autonoia (mama lui Acteon), Ino, Agave și Semele (Nez Tyeo§ - ) La bătrânețe, K , împreună cu Harmony s-a mutat în Iliria, unde s-au transformat în șerpi și în cele din urmă au ajuns în Elysium (Aroii Shiosi VI în continuare; AroPob III , ) În vremuri istorice, K a fost creditat cu invenția grecului scrisori În mitul lui K , motivele de basm ale rătăcirii eroului și duelul cu monstrul erau combinate cu amintiri ale legăturilor care existau în epoca miceniană între Teba și statele Malaya Asia Sigilii cilindrice de origine Asia Mică găsite la Teba (secolul al XIV-lea î Hr ) indică faptul că aceste relații au fost destul de intense Pentru că în ca urmare a regândirii folclorice a datelor istorice, K s-a dovedit a fi originar din Fenicia, el și a fost atribuită prin tradiție inventării alfabetului grecesc (care a apărut la sfârșitul secolului al IX-lea - începutul secolului al VIII-lea î Hr din scrisoarea feniciana) V N Yarkho KAZH, în mitologia avarilor, un spirit bun, paznicul vetrei, bunăstarea familiei; se pare ca un șarpe alb (opțiune: K este Honoboroh, „șarpele-ou”) Potrivit credințelor populare, K este uneori localizat pe ulcior (întorcându-și capul spre gâtul ulciorului), apoi se înmulțește conținutul vasului, acţiunile „deochiului” sunt neutralizate Se crede că planta atinsă de K este violent dezvoltă XX CAIN ȘI ABEL (Cain, evr tsadp, din rădăcina aramaică și arabă tssh, „forja”, greacă Kaіѵ; Abel, ebr Haye, etimologia neclară; greacă A|ZeA,), conform Tradiția Vechiului Testament (Gen , - ), fiii primului cuplu uman – Adam și Eva: „Și omul El a cunoscut-o pe Eva, soția lui, și ea a rămas însărcinată și l-a născut pe Cain și a zis: „Am dobândit un bărbat la Dumnezeu” Si ea ea l-a născut și pe fratele său, Abel Iar Abel era un păstor al oilor, iar Cain un fermier Si a fost zile mai târziu, Cain i-a adus lui Dumnezeu un dar din roadele pământului Și Abel a adus și din turma întâi născută ale lui și din grăsimea lor Și Dumnezeu s-a uitat la Abel și la jertfa lui, dar nu s-a uitat la Cain și la jertfa lui ȘI Cain s-a supărat foarte tare și i-a căzut fața Și când au fost pe câmp, Cain s-a ridicat împotriva fratelui Abel ale lui și l-au ucis” După ce l-a ucis pe Abel, K a fost forțat să se retragă, din țara din care a primit sângele fratelui său mâinile lui, nu mai puteau să-i dea „puterea lor” Dar pentru ca K să nu fie ucis în exil, Dumnezeu i-a făcut un semn și a anunțat că oricine îl va ucide pe K se va „răzbuna șapte” K s-a stabilit în ţinutul Nod, unde s-a născut fiul său Hanoh (Enoh); după ce a construit orașul, K l-a numit după fiul său - Hanoch Mai mult text ( , - ) reprezintă genealogia Kenite (divergentă de la Sethlanian - Gen ) de la K la Lameh și fiii lui Numele fiilor lui Lameh sunt Ia-bal, Jubal și Tubal-Cain, asemănătoare cu numele lui Abel și K și un mesaj despre ocupația lor (Jabal este „tatăl” tuturor păstorilor, Tubal-Cain este „tatăl” tuturor fierarilor) sugerăm că aici vorbim despre o altă versiune a legendei despre K și Abel, unde K acționează ca fierar În ambele legende, frații acționează ca primii strămoși – culturali eroii Caracterul negativ, chiar demonic (cf mai jos despre concepția despre K din Satan) al lui K este asociat cunoscut printre multe popoare prin atitudinea negativă față de fierari și fierărie (vezi Art Fierarul) Orice meșteșug și artă (cf Jubal - progenitorul muzicienilor și mai jos - despre fiicele lui K ) au fost asociate cu magie Printre vechii evrei, acest cerc de meșteșuguri - artă-magie, se pare, de asemenea agricultură Prin urmare, probabil, K - kuz- Cain și Abel Fragment de relief de pe fațada Catedralei Lincoln BINE nativ și fermier Unii savanți leagă tradiția biblică a lui K și Abel cu mesopotamia comploturi despre disputa dintre cioban și fermier (cf mitul potrivirii cu Inanna a fermierului Enkimdu și a ciobanului Dumuzi - tot cu preferinta fata de cioban) Dezvăluie și complotul legendei despre K și Abel o anumită asemănare cu mitul geamăn Diverse tradiții post-biblice despre K și Abel, fie evrei, creștini sau musulmani, de foarte multe ori se întorc la tradiția midrashică, adică au apărut pe baza comentariului Textul Vechiului Testament Legenda despre K și Abel conține cărțile apocrife „Viața lui Adam și a Evei”, așa-numitele „Apocalipsa lui Moise”, „Peștera comorilor” siriană, „Cartea lui Adam” etiopiană, câteva lucrări Părinții Bisericii, este menționat în Coran ( : - ) și de mulți autori musulmani arabic tradiția lui K numește Kabil (deși ea cunoaște și numele de K ), constituind astfel un comun în folclor care asociază o pereche de nume - Kabil și Khabil, dar păstrând în același timp memoria (araba, tsaya, „primi”) despre etimologia populară a numelui K , dată în Gen : (de la verbul tsdpd, „dobândește”) ÎN În „Cartea lui Adam” etiopiană, numele K este asociat cu verbul tsippe, „invidie”, „gelos” In viata Adam” povestește cum K , fiind născut, a crescut imediat, a alergat și a adus iarbă, așa că a fost chemat K - aici numele K este asociat cu Ebr tsape, „trestie” "Carte- aniversări” și „Moartea lui Adam” armeană leagă numele lui Abel de verbul 'abai, „a purta doliu” Textul biblic al legendei lui K și Abel este foarte scurt și greu de înțeles Acest lucru se datorează parțial abundența interpretărilor în literatura post-bibică Motivul ispitei Evei de către șarpe (Gen , cf „Cădere”), identificat în literatura post-bibică și creștină cu Satana, minciuni, probabil în miezul legendei despre concepţia lui K de la Satan Această tradiție este cunoscută printre Părinții Bisericii (Epifanie, Irenei, Tertullian) și în midrashim (Pirke de R Eliezer a) Există și multe legende reprezentând diferite interpretări ale conflictului dintre frații care au dus la crimă: K și Abel a fost o soră (sau două surori, dintre care una era mai frumoasă decât cealaltă), din cauza ei a apărut o ceartă („Peștera Comori”, „Cartea lui Adam”, Tabari, Ibn al-Athir, Pirke de r Eliezer , Epifanie); născut cu Abel două surori gemene, dintre care una K a vrut să se căsătorească (Geneza Rabba ); K și Abel s-au certat din cauza „prima Evei” (ibid ) Cea mai recentă versiune aparține cercului de legende pe care creația omul sa întâmplat de două ori (în Talmud și în Geneza Rabba ); aceasta pentru că primul Adam și Eva a dat naștere spiritelor, conviețuind cu ele Disputa a apărut dintr-o încercare nereușită de a împărți între frații lumii: K a făcut totul imobil, Abel - totul mobil, K a spus că pământul pe care roiul stă Abel, îi aparține, Abel - că hainele de pe K îi aparțin; așa că a luat naștere lupta pe care la început cel mai puternic Abel l-a învins, dar K l-a rugat pe fratele său să nu-l omoare, iar când el, făcându-i milă, l-a lăsat să plece și l-a ucis pe Abel Când a fost întrebat de ce Dumnezeu nu a acceptat sacrificiul lui K , midrașul răspunde (pe baza textului din Gen , - „din roadele pământului”) pe care K l-a adus din rămășițele hranei sale (Tanuma b) Astfel de aceeași interpretare a lui Efraim Sirul, una similară a lui Filon Potrivit lui Tabari, K a sacrificat roadele pământului de puțină valoare, în timp ce Abel și-a tăiat mielul iubit Potrivit armeanului „Povestea fiilor Adam și Eva, „K a oferit un sacrificiu cu cuvinte mândre adresate lui Dumnezeu, în timp ce Abel a comis jertfă cu un apel umil către Dumnezeu Dumnezeu și-a arătat favoarea jertfa lui Abel, incinerându-l cu focul ceresc (Midrash Zuta; această tradiție este cunoscută lui Efraim Sirul, Chiril al Alexandriei și alți părinți ai bisericii, Tabari și Ibn al-Athir o cunosc) Acest motiv este reprezentat pe basorelieful sălii capitulare a catedralei din Salisbury (secolul al XIII-lea), pe vitraliul catedralei din Châlons-sur-Marne; pe Pe ușa de bronz a Bisericii Sfântul Mihail din Hildesheim, mâna lui Dumnezeu indică jertfa lui Abel Conform „Povestea fiilor lui Adam și Eva” armeană, lumina cerească a căzut asupra jertfei lui Abel „Apocalipsa Moise” și „Viața lui Adam și a Evei” armeană conțin o poveste despre cum Eva a visat că K încerca să bea sângele lui Abel, dar nu se ține în stomac și se varsă din gură Visul Evei este menționat tot în Viaţa lui Adam Ieronim relatează o tradiție evreiască conform căreia a fost primul fratricid comisă la Damasc, citând etimologia populară a numelui orașului (din evr bash, „sânge” și Mzza, "băutură") Există și alte etimologii populare ale numelor de localități asociate cu legenda lui K și Abel: conform lui Yakut, K locuia în zona Kaneina de lângă Damasc; Ibn al-Athir relatează că K , după ce a ucis frate, a plecat cu sora lui la Aden (arabă, asіap are un sunet similar și aceeași ortografie cu ebr esiep, Eden, cf Gen : – „și s-a stabilit în țara Nod, la est de Eden”) Foarte comun o legendă că K , pe cale să-și omoare fratele, nu știa cum să o facă, dar în acel moment a apărut un corb (sau Satana sub forma unui corb) și a ucis un alt corb cu o bucată de piatră - K i-a urmat exemplul (Tabari, tradiția orală armeană) Geneza Rabba ( , ) conține mai multe versiuni diferite: K l-a ucis pe Abel piatră; stuf (cf uciderea lui Abel cu un băț în „Cartea lui Adam” etiopiană); K l-a văzut pe Adam înjunghie victima și, în același mod, și-a lovit fratele în gât - locul prescris pentru sacrificare animal de sacrificiu După Tertulian, K l-a sugrumat pe Abel; K l-a ucis pe Abel cu o armă de piatră (armeană „Povestea fiilor lui Adam și Eva”) În Europa medievală a existat o legendă conform căreia K l-a ucis pe Abel cu o falcă de măgar (cf Judecători , - – despre Samson) Potrivit altuia Potrivit unei legende populare, Abel a fost ucis de o ramură a copacului cunoașterii După ce l-a ucis pe Abel, K nu a știut cu ce să facă corp; dintre care unul, după ce l-a ucis pe celălalt, a îngropat cadavrul în pământ, K i-a urmat exemplul (Tanuma a) Acest legenda spune Tabari, dar în loc de „păsări curate” apar aici corbi Conform „Apocalipsa lui Moise” și „Viața lui Adam și a Evei” armeană, Abel a fost înmormântat abia după moarte Adam și cu el, pentru că în ziua în care a fost ucis, pământul a refuzat să accepte trupul și l-a împins afară la suprafață, spunând că nu o poate accepta până când primul i se întoarce făcut din ea Sunt date diverse interpretări ale „semnului K ”: este o strălucire ca strălucirea soarelui (Geneza Rabba , cf „Viața lui Adam” – Eva l-a născut pe K , „și strălucea”); mai frecvente - corn sau coarne Există multe legende despre vârsta lui K și Abel la momentul crimei Expresie „se va răzbuna de șapte ori” (Geneza : ) stă la baza tradiției că K a suferit șapte pedepse (după Geneza Rabba , , timp de de ani) Această expresie este asociată și cu Lameh - al șaptelea descendent al lui Adam (conform genealogiei Kenite), care l-a ucis pe K (Ieronim, Ephraim Sirin, „Peștera comori") Scena crimei lui K Lamech este descrisă în Biblia catalană de la Rodez (secolul al XI-lea), pe capiteluri catedrala din Autun (sec XII), pe basorelieful Catedralei din Lyon (sec XIII) Potrivit legendei, orbul Lameh la îndrumarea fiului său, care l-a confundat pe K cu o fiară din cauza cornului de pe frunte, l-a ucis cu un arc Văzând că K este ucis, Lameh, în mânie, își ucide fiul Conform altor versiuni, Lamech i-a ucis pe K și pe fiul său (K ) (Efrem Sirin); LA un băiat cioban ucide („Cartea lui Adam” etiopiană); K este ucis de fiul său orb (Ibn al-Athir); Lamech nu l-a recunoscut pe K din cauza hainelor de piele pe care le purta (în armeană „Povestea fiilor lui Adam și Eva”); ultima legendă face ecou povestea lui Al-Kisai pe care K a fost primul dintre oameni care a purtat haine Există și o legendă conform căreia K a murit numai în timpul potopului (Geneza Rabba , ; Efrem Sirin) Potrivit lui Abul-Faraj, fiicele lui K au fost creditate cu înfățișarea învățarea instrumentelor muzicale (cf ebr tsopa, „cântat”, arab, tsashcha, „cântăreț”) Cu frumusețea ei, joacă cu instrumente muzicale și cântând, fiicele lui K i-au sedus pe fiii drepți ai lui Set și pe cei care coborât de pe muntele Hebron, a început să locuiască cu ei, în ciuda faptului că Set i-a evocat cu „sângele celor drepți” Abel” să nu se amestece cu sămânța lui K (Etiopiană „Cartea lui Adam”, „Peștera Comorilor”, armeană „Evanghelia lui Set”) Această tradiție este legată de interpretarea Gen : : „Atunci fiii lui Dumnezeu au văzut fiicele bărbaților, că sunt frumoase și au început să le ia de soții ” „Fiii lui Dumnezeu” identificat cu descendenții lui Seth, „fiicele oamenilor” – cu fiicele lui K Al-Kisai dă o poveste despre războiul dintre fiii lui Set și fiii lui K ; spunând că a fost primul război între fii Adam Abel (Mandaean NіbіІ) ocupă un loc semnificativ în panteonul Mandaean (deși legenda lui K și Abel mandeenii nu sunt cunoscuţi) Numele sectelor gnostice ale Kiniților și Aveliților sunt asociate cu numele lui K și Abel (avelonite) În arta și literatura creștină medievală, imaginea lui Abel a fost văzută ca un prototip al lui Hristos, Jertfa lui Abel - ca simbol al Euharistiei, moartea sa - ca prefigurare a morții lui Hristos pe cruce „Sacrificiul lui Abel”, înfățișat pe mozaicul Bazilicii Santa Apollinare in Classe în Ravenna (secolul al VII-lea), situat vizavi de „Jertfa lui Avraam”, și pe mozaicul Bisericii San Vitale ( c ) - paralel cu „Jertfa lui Melhisedec” S-a abordat complotul legendei despre K și Abel numeroși artiști din secolele XVI-XVII (Correggio, Titian, J Tintoretto, A Durer, P P Rubens, Rembrandt și alții) Pe acest complot este construită drama filozofică și simbolică a lui J G Byron „Cain”, în centrul căreia K - un erou rebel care s-a îndoit de toată bunătatea lui Dumnezeu Printre operele poetice – „Abel și Cain” de C Baudelaire (traducere rusă de V Ya Bryusov) A A Papazyan KAIS-BAJAK, în mitologia turcilor și kazahilor (konyak, „picior de centură”) un demon rău Se credea că K trunchi uman, dar coadă lungă (bretele) în loc de picioare; locuiește pe insule, în păduri, de-a lungul drumurilor Întâlnind o persoană, K -b îl atacă, se așează călare, înfășurându-și coada (centuri) și călărește; o victimă slăbită poate fi sugrumată și mâncată Personaj împrumutat din folclorul arab (găsit, de exemplu, în povestea lui Sindbad Marinarul) Există o imagine similară în mitologia armenilor (pokotn) V B KAIGUS, patron și proprietar al animalelor din pădure în mitologia Ket Conform ciclului de mituri, K , care a luat forma unui urs, dar având „șapte gânduri (suflete)”, precum Es și un om, și-a propus să ia fiica unui bătrân ca soție, deși animalele pădurii l-au descurajat, prevăzând că oamenii care îl vor ucide îl vor ucide ia-l drept urs K a răpit-o pe fiica bătrânului Tatăl furios l-a urmărit pe K Văzând că urmărirea îl depășește, K dă drumul fetei, explicându-i cum să aranjeze o ceremonie (sărbătoarea ursului), necesar pentru a o reînvia Mitul despre K este asociat cu ritualul festivalului ursului Ket și include programul acestui ritual Totodată, în legendele incluse în acest ciclu, o urmă a vechilor rituri de creștere a ursului de către Kets În mitul bătrânei, Koegle K salvează o femeie, îngropat de viu după moartea soțului ei, îi aprovizionează cu hrană și o conduce la locul unde Părinții ei care au navigat de-a lungul râului o identifică ca fiind „fiica tatălui lumii de mijloc”, iar în K văd un educat o dată de oamenii ursului, pe care îi eliberează Potrivit altor mituri, K apare vânătorului sub forma unei tinere (stăpâna vânatului ucisă de el), devine soția lui, îi oferă noroc la vânătoare și dezvăluie că a fost abandonată în copilărie de părinții ei, după care a fost crescută de bătrânii din K Pentru a-și asigura favoarea lui K , vânătorii trebuie să urmau să respecte regulile și ritualurile de pescuit: să curețe uneltele de vânătoare prin fumigație, astfel încât acestea să nu facă pângărit de atingerea femeilor, nu răni animalele de vânat, păstrează veverița piei de o culoare neobișnuită B I , V T KAI KAVUS (farsi), în mitologia iraniană, al doilea rege al dinastiei Keyyanid, teomahul K K (Avest Kavi Usan) cu ajutorul demonilor construiește palate pe Muntele Alburz și încearcă să urce la cer folosind vulturi, dar vulturii îl aruncă peste râul Amul în pădure, unde K K își găsește nobilii Potrivit lui Denkart, K K a construit palate minunate; bătrânii care intră într-una dintre ele redevin tineri Potrivit religioase tradiția preoțească zoroastriană, K K este un personaj negativ, pentru că se opune supremului zeități, intenționând să-și extindă puterea către cer, pentru care a fost aruncat în oceanul aerului Ecourile unei atitudini negative față de K K sunt păstrate în Shahnameh În Shahnameh, curajosul K K îi urmează lui Kai Qubad și guvernează o sută cincizeci de ani Dorind să distrugă răul, el indreptandu-ma Kay Kavus urcă la cer Miniatură Ser al -lea secol Leningrad, bibliotecă M E Saltykova- Şchedrin într-o campanie împotriva regatului devasilor din Mazanda-ran, dar orbit, el, împreună cu alaiul său, este capturat de Deva albă K K apelează la ajutorul eroului Rustam, care îl eliberează și îl returnează vedere cu ficatul unui deva Cu toate acestea, K K intră din nou în necazuri Iubind fiica trădătoare Hamavaran (Yemen, centrul sau nordul Arabiei) rege frumosul Sudaba, pornește o campanie împotriva rege și cade din nou în captivitate, din care Rustam îl salvează din nou Sedus de diavolul Iblis, K K vrea să urce la cer cu ajutorul vulturilor care îi poartă tronul și din nou eșuează: împreună cu vulturi istoviți, cade la pământ lângă Amul; aici îl salvează Rustam I V KAY KUBAD (Farsi), Kavi Kavata (Avest ), rege iranian în mitologia iraniană și istoria legendară, baza- corpul dinastiei Keyyanid Potrivit lui Shahnameh, el a fost chemat pe tronul gol după moartea lui Garshasp Zalem și Rustam, care l-au găsit pe K K lângă Muntele Al-Burz În domnia sa după înfrângerea Turanianului trupele lui Afrasiab și stabilirea graniței dintre Iran și Torino de-a lungul Jaihun (Amu Darya) pentru o scurtă perioadă de timp pacea este restabilită I B KAILAS, Kailash (Skt kaiava), un munte din Himalaya (cel mai înalt din lanțul muntos cu același nume din sud Platoul Tibetan), considerat în mitologia hindusă a fi sălașul zeului Shiva, precum și al zeului Kubera S S KAILU-SHEN ("zeitatea care eliberează calea"), în mitologia chineză târzie, o zeitate care purifică de la duhurile rele ale mormântului înainte de înmormântare În „Însemnări despre căutarea spiritelor a trei religii” (secolele - ) originea sa este asociată cu magicianul antic Fang Xiang, care a evitat spiritele rele Potrivit unei alte versiuni, în K -sh una dintre soțiile (opțiune: fiul) lui Huang-di pe nume Lei-tzu, care a murit pe drum, s-a transformat într-una A lui imagine (creștere uriașă, îmbrăcat într-un halat roșu de luptă, mustață roșie, față albastră, în mâna stângă pecete de jad, în dreapta - o suliță scurtă) au fost făcute din hârtie și purtate în fața sicriului B R KAIMINSHOU ("fiara care deschide lumina"), în mitologia chineză veche, o fiară fantastică cu nouă capete, zhang (mai mult de metri) înălțime, corpul lui seamănă cu un tigru și toate cele nouă chipuri umane El stă pe muntele sacru Kunlun, întorcându-se spre est și păzește cele nouă porți Este posibil ca numele lui K să fie asociat cu funcția de a anunța zorii În tratatul „Hu-ainan-tzu” (secolul al II-lea î Hr n e ) vorbește despre poarta kaiming de pe muntele Limitei de Est (Dongjizhishan), prin care urcă Soare B R KAI KHUSROU (Farsi), Kavi Khosrava (Avest ), în mitologia iraniană, al treilea rege al dinastiei Keyyanid K X este un erou popular al legendelor, personificarea unui rege drept În Shahnameh, mama lui, care provine din clanul Zahhak, Turan Farangis, dă naștere unui fiu din Siyavush Nobilul erou Turian Piran, căruia Afrasi-ab i-a încredințat supravegherea lui Farangis și uciderea unui nou-născut, vede într-un vis Siyavush, prefigurand gloria regală și tronul fiului său Piran îi dă nou-născutului, pe nume K X , să fie crescut de ciobani Băiatul devine un erou Are un cal negru minunat, Shabrangi Behzad Iranienii încep să-l caute pe K X pentru a-l salva După lungi aventuri, cu ajutorul eroului iranian Giv, care de șapte ani îl căuta pe K X , K X , împreună cu mama, după ce a traversat în siguranță râul Jaihun (Amu Darya), vine la bunicul său Kai Kavus, care îi dă tronul, și K X guvernează timp de șaizeci de ani Împreună cu Rustam face spectacol împotriva lui Afrasiab pentru a-l răzbuna pe Siyavush, ucis nevinovat În bătălia decisivă a lui K X cu Afrasiab Fiul lui Afrasiab, Shida, moare din mâna lui K X , iar apoi însuși Afrasiab moare În timpul domniei lui K X vin pacea și prosperitatea, K X eliberează din captivitate un alt fiu al lui Afrasiab - Jahna și îi dă Turan Dar K X este îngrijorat: știe că nu numai sânge nobil îi curge în vene slujitorii lui Ormuzd, dar si Kai Kubad pe tron Miniatură Berna, Muzeul de Istorie Kai Khusrow îl execută pe Afrasiab Miniatură Londra, British Museum =ii=i[=ii=i[=ii=i[=ii=ii=ii=ii=i[=ii=i[=ii=i[=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii =ii=ii=ii=ii[=ii=ii KALEVIPOEG Cum Un fragment din grupul sculptural al lui B Bandinella Marmură Florența, Piața Signoria sângele adepților lui Ahriman și se teme că principiul rău din el nu va birui esența lui bună El îl roagă pe Ormuzd să-l ducă la ea Această cerere a fost ascultată K X predă regatul rudei sale Lukhrasp, dar se retrage în munţi şi dispare la primul răsărit Bogatyrs pleacă în căutarea lipsește K X O furtună de zăpadă de o forță incredibilă îi mătură, iar majoritatea eroilor dispar pentru totdeauna, ca și K X a dispărut I S Braginsky KAK (Sasiz), Cacus, în mitologia romană, fiul lui Vulcan, un monstru care scuipă foc, a devastat câmpurile lui Evander Potrivit unei alte versiuni, K a fost sclavul fugar al lui Evander care s-a dedat la jaf LA a furat o parte din turme noaptea de la Hercule, care a ajuns la Evander, și le-a ascuns în peștera lui Auz mugurând taurii, Hercule a găsit o peșteră, l-a ucis pe K cu bâta lui și a luat turmele Aparent, K - inițial veche, mai târziu uitată zeitatea focului, venerată împreună cu Kaki (mai târziu versiunea, - sora K ) Kaka l-a ajutat pe Hercule în lupta împotriva fratelui său, pentru care i-a fost dedicat un sanctuar, unde a ars un foc care nu se poate stinge și Vestale au oferit jertfe ( erv Verg Aep VIII ) E Sh KALA (vechiul Ind Kaia, „timp”), în mitologia indiană veche, o zeitate care este personificarea timpului În literatura vedă, K este în mare măsură un concept abstract, uneori identic cu Brahman și conţinând principiul cosmogonic (AB XIII ; XIX , etc ) „Maitri Upani Shada” îl numește pe K „marele ocean al creațiilor”, din care toate ființele curg, cresc și apoi să dispară în ea (VI - ) În hinduism, conceptul de K , deși este concretizat (K devine divin fiul lui Vasu Dhruva), dar rămâne încă obiectul interpretărilor filozofice recenzii epice K , pe de o parte, ca divinitate independentă (de exemplu, Mbh XII , ), pe de altă parte, ca ipostaza lui Yama sau Shiva (unul dintre epitetele lui Shiva este Mahakala, adică „Bine K ” Ideile despre K converg și adesea se contopesc cu ideile despre zeul morții Mrityu În legenda Mahabharata despre un bărbat care a murit din cauza unei mușcături de șarpe, șarpele insistă asupra nevinovăție, declarându-se un instrument al lui Mrityu, iar Mrityu transferă responsabilitatea către K , voința căruia îi ascultă (Mbh XIII ) K este de obicei descris ca fiind format din zile și nopți, luni și anotimpuri, absorbind în sirurile lor nesfârșite (rotirea roții lui K ) uman existenţă În acest sens, K este identificat cu soarta (Dai-va); conceptul de „K” iar „Daiva” devine sinonime; în Ramayana, Lakshmana îl consolează pe Rama în nenorocirile sale cu referiri la imuabilitatea legilor K (Ram VII , ) Înțelegerea filozofică a lui K duce în Puranas la o înțelegere a lui ca o întrupare energia lui Vishnu sau energia triadei divine hinduse ca întreg (vezi Trimurti) în funcțiile sale crearea, conservarea și distrugerea lumii („Markan-deya-purana” , ) P A Grintser KALANEMI [alt ind Kaiapeti, „roata (roata) timpului”], în mitologia hindusă: ) în „Ramayana” - rakshasa, unchiul Ravanei Ravana i-a promis lui K jumătate din regatul său dacă îl ucide pe Hanuman, regele maimuțelor, aliat și ajutor miraculos al lui Rama Când Hanuman a căutat în Himalaya ierburi medicinale să pentru a vindeca rănitul Rama și fratele său Lakshmana, K a mers acolo, s-a deghizat în ascet și l-a chemat pe Hanuman să reşedinţa lui Cu toate acestea, Hanuman și-a dat seama de trucul inamicului, l-a prins de picior și, învârtindu-l în aer, aruncat înapoi în Lanka, chiar la poalele tronului Ravanei; ) în „Mahabhara-ta”, „Harivansha” și puranah - asura, fiul lui Virocana, nepotul lui Hiranyakasipu El a fost ucis de Vishnu și, ulterior, a renascut în forme de Kansa și șarpele Kaliya S S KALACH AKR A (Skt kaiasakga, „roata timpului”), ) în sistemul mitologic religios budist Identificarea Vajrayana a macrocosmosului cu microcosmosul, a universului cu omul Idei K transferate la Kalachakra Tantra Potrivit lui K , toate fenomenele și procesele externe sunt interconectate cu corpul și psihicul omul, prin urmare, schimbându-se pe sine, omul schimbă lumea Conceptul de ciclicitate este asociat cu K timp (în Tibet - cicluri calendaristice de și de ani) Conform legendei, învățăturile lui K au fost expuse de Buddha Shakya Muni, la cererea regelui țării mitice Shambhala Suchandra (încarnarea Bodhisattva Vajrapani) După ce s-a întors la Shambhala, Suchandra a transmis această învățătură sub forma unui tantra In India, Potrivit legendei, predica lui K a început abia la sfârșitul secolului al X-lea Tsilupoy (conform altor surse, - Pitopoy, sau Marele Kalachakra-pada), care a ajuns în mod miraculos la Shambhala și a fost acolo Inițiat de regele Kalki în învățăturile lui K Întorcându-se în India, el a expus această învățătură ma-hasiddha Naropa Învățăturile lui K au jucat un rol deosebit de important (începând cu mijlocul secolului al XI-lea) în budismul tibetan; ) mergând la Vajrayana, simbolizând învățăturile Kalachakra L E Myall KALBESAM, Kalmesem, în mitologia Ket „femeia pădurii”, supranatural care trăiește în pădure o creatură care dăunează oamenilor, le ia copiii de la ei În multe variante, Ket dualistic mitul lui K şi Hun Hun a vrut ca apa să curgă de jos în sus, K a insistat pe opus Hun a vrut să facă toate drumurile sunt în pantă, astfel încât este ușor să mergi pe ele cu o încărcătură La cererea lui K , începutul drumului este întotdeauna coincide cu începutul muntelui Hun a vrut ca oamenii să arate prada doar cu mâna, și ea însăși ar fi făcut-o căzut K și-a dorit ca oamenii să facă mai întâi un arc și săgeți, iar apoi cu ajutorul lor să vâneze vânat ÎN totul în viață este aranjat în detrimentul oamenilor la cererea lui K Potrivit unui alt mit, K și-a furat fiul cel mic de la Hun Când a crescut și a aflat cine este adevărata lui mamă, l-a ucis pe K și a aruncat-o în foc Din arsul K insecte care sunt dăunătoare oamenilor Există, de asemenea, un mit larg răspândit despre o femeie (uneori același Hun), pe care K îl ucide uitându-se în capul ei și înfigându-i în acel moment o baghetă în ureche Fiica celui ucis după ce l-a înșelat pe K , fuge la bunica sa, care prin ghicire îi îneacă pe cei care îi urmăresc în mare K Mitul, asemănător cu legenda Ket despre K și Hun, printre Yugs (Sym Kets) a fost asociat nu cu K , ci cu Fyrgyn V I , V T KALGAMA, în mitologia Tungus-Manciuriană, un erou legendar Avea două degete pe mâini Nimeni nu a îndrăznit să se angajeze într-un duel cu K , care avea în geantă un talisman care i-a oferit putere și bogăție Un Nanai a reușit să obțină această geantă și a devenit un vânător de succes și a intrat munții au început să audă gemetele lui K Câțiva ani mai târziu, lui Nanai i-a apărut K în chip de femeie și a stat cu el să trăiască Un an mai târziu, vârcolacului i s-a născut un fiu, care a crescut pentru a deveni un erou, iar talismanul a trecut de la tatăl său la fiul său G V KALEVIPOEG, în mitologia estonă, un erou K este fiul eroului Kalev Iniţială imaginea lui K este un gigant, cu ale cărui activități au fost asociate trăsăturile reliefului geografic: acumulari de pietre aruncate de K ; câmpii - locuri unde K a cosit pădurea, crestele dealurilor - urme de arătură K , lacuri - fântânile lui K , așezări antice - albia K etc Existau credințe despre iarba de mlaștină, ca Părul lui K , un ciulin crescut din picături de sudoare a lui K și altele K concurează cu vanapagan (aruncă în el pietre) sau Tyll în aruncarea cu pietre pe care îi rămân amprentele mâinilor sau picioarelor (petroglife: im sunt atribuite proprietăți magice; idei similare sunt asociate cu Kalevanpoiks - giganți în mitologia finlandeză) Pietrele uriașe sunt considerate a fi K K - un luptător împotriva spiritelor rele (cu vanapa-gans), uneori - cu asupritori ai oamenilor (aruncă cu pietre în moșia unui moșier rău etc ), mai rar - cu dușmani străini Dedicat puterii sale extraordinare legenda despre inelul fecioarei Ilmaneytsi, pe care l-a scăpat în fântână: K coboară după inel, și vanapaganii sunt tăvăluți în fântâna pietrelor de moară; dar eroul se întoarce cu o piatră de moară, cu care a confundat-o inel pe deget Într-un alt mit, K luptă scânduri vanapaganov, și se sparg în luptă; ariciul îi dă sfat lui K să lovească marginea tablei, pentru care primește de la haina înțepătoare a eroului În poveștile populare s-au păstrat două versiuni ale morții lui K : dușmanii îl taie pe erou picioare când doarme sau bea din râu; vanapagan, transformat într-un cal eroic, îl duce pe K în iad, unde el, înlănțuit de porțile iadului, trebuie să-l păzească pe vanapăg, ca să nu iasă din lumea interlopă Pe baza legendelor și cântecelor populare, F R Kreutzwald a compilat epopeea eroică „Kalevipoeg” (publicaţia - ), care a avut un impact semnificativ asupra artei populare estoniene şi literatura nationala CALENDARUL ca sistem numeric de intervale de timp, în mitologie acționează ca unul dintre modalităţi de stăpânire a fenomenelor naturale de către conştiinţa mitologică Ideea lui K este întotdeauna asociată cu idei despre haos și spațiu, despre structura lumii, despre pământ, cer, stele, viața umană Activitatea de ordonare a timpului într-un cosmos care funcționează „normal” pare să fie conștiința rațională creatoare de mituri, ireversibilitatea sa - prin puterea divină, imaterialitatea sa - puterea misterioasă a creației și a distrugerii K este deci sacru peste tot, iar observarea lui este condus de preoţi Transformările lui K , ca și imuabilitatea lui, au un sens sacru: un exemplu reforma lui Numa Pompilius la Roma poate servi ca exemplu al celui de-al doilea, jurământul faraonului de la la urcarea pe tron, nu introduceți zile suplimentare și nu faceți modificări la K Imagine de stocare viețile strămoșilor lor, K pare a fi un model ceresc al ordinii pământești K bine ordonat aparține civilizației Cele mai primitive calendare cel mai des operează cu perioade inegale: lungimea zilei și a nopții este variabilă și deci lungimea și numărul de ore de zi și de noapte, anotimpurile și anotimpurile sunt diferite ca durată În cele antice civilizațiilor, există o dorință clară de a împărți timpul în părți egale, creând un extrem ordonat și simetric K , uneori în detrimentul acurateței și adecvării sale practice Acesta este K Egiptul antic Structura ierarhică a lui K , în care zilele sunt incluse în săptămâni, săptămâni în luni, luni în anotimpuri, anotimpuri în ani, ani în diferite cicluri, a fost înțeles de conștiința mitologică ca o ierarhie corespunzătoare a zeităților cu subordonare strictă a celor mai tineri și mai mici față de cei mai în vârstă și mai mari Un exemplu de astfel de construcție ierarhică poate fi considerat „managementul” chinezesc al timpului cu Tai-Sui - spiritul anului în fruntea unui întreg colectiv de asistenți - spiritele părților mai mici ale timpului ierarhie complexă șefii mitici ai grupurilor de stele – „decani” controlau timpul în Egiptul elenistic ÎN „ierarhie” calendaristică există tendința de a reproduce structura numerică a unei diviziuni per „nivelul” altuia Deci, ciclul de treizeci de ani printre druizi (după Pliniu) la nivelul anilor s-a reprodus imaginea numerică a lunii; Osiris, conform mitului, a domnit ani, adică luna lunară exprimată în ani; ziua în China a fost împărțită în ore - în funcție de numărul de luni Universalul pentru mitologisul K este și plinătatea calitativă a timpului, contopite cu evenimentele „lor” și dedicarea zilelor, părților zilei, anotimpurilor etc diverselor spirite și zei (conservat chiar și în denumirile europene ale zilelor săptămânii), preferință și tabu vanitatea anumitor perioade de timp pentru anumite acțiuni Poveștile despre crearea unui K ordonat sunt incluse în miturile și miturile cosmologice și cosmogonice despre eroii culturali În miturile cosmogonice, ordonarea lumii duce, de asemenea, la stabilirea lui K V Mitologia scandinavă, după ce lumea a fost creată din corpul unui gigant, Odin și frații săi s-au întărit sunt scântei pe cer care au zburat din lumea interlopă și le-a pregătit o cale și un loc - a împărțit ziua în zi și noapte De atunci s-au numărat zilele și anii, iar înainte de acest act de ordonare „Soarele nu știa unde este casa lui, stelele nu știau unde ar trebui să strălucească, luna nu și-a cunoscut puterea ”(„ Bătrâna Edda ” ,“ Profeția Volvei ”) În mitologia hindusă, Varuna stabilește succesiunea schimbării zilei și nopții, debutul lunile și anotimpurile anului, direcția mișcării soarelui și a stelelor Conform miturilor algonchine, în vechime de ori era o iarnă veșnică, dar mângâierea cu ajutorul ajutoarelor a făcut o gaură în cer într-o țară caldă cerească - și au suflat vânturi calde; mângâierea a eliberat din cuști păsările oamenilor cerești – și a venit vara In esenta, în plus, conceptul de standard de durată temporală Deci, în mitologia hindusă, un an este perioada în care oul, embrionul de aur, plutește în apele oceanului primordial, până când creatorul lumii Brahma apare Miturile despre crearea calendarului manifestă întotdeauna idei despre ciclicitate, dar se remarcă și binefacerea schimbării unei faze cu alta, adică mișcarea progresivă timp în cadrul ciclului În miturile eroilor culturali, nu este vorba despre crearea ordinii naturale, ci despre deschiderea ei către oameni Prometeu din Eschil consideră că explicarea modelelor calendaristice pentru oameni este cea mai importantă binefacere Rolul cultural și social al culturii se remarcă și prin miturile popoarelor subdezvoltate dieri (Australia) spun că luna a fost dată oamenilor pentru ca aceștia să știe când să sărbătorească sigur rituri Creatorii lui K sunt adesea personificări ale soarelui sau lunii, copiii acestor luminari În altele cazuri, eroii culturali se transformă în soare și lună la sfârșitul civilizației lor activitate, creând „organe de timp” din ei înșiși și acționând astfel în cosmogonic funcții Tulburări în ritmul schimbării anotimpurilor, zi și noapte, în mișcarea luminilor, precum și accelerarea unor astfel de ritmuri se referă la motive escatologice (vezi mituri eshatologice) La capătul lumii soarele se întunecă atât de mult că nu există aproape nicio diferență între zi și noapte, luna își schimbă aleatoriu forma, soarele trece dincolo limitele căii zodiacale apar stele noi, iar cele vechi se estompează, vine căldura fierbinte iarna si rece vara Potopul și incendiul global pot fi imaginate ca o încălcare a măsurii și a ritmului program sezonier În unele mituri, acest lucru vine cu toate dovezile Deci, într-una dintre Miturile egiptene spun cum Ra, zeitatea soarelui, trimite asupra oamenilor care au devenit rebeli și ireverențioasă, ochiul ei este fiica lui Hathor-Sekhmet, care, sub forma unei leoaice, începe să devoreze oameni și atât în viaţă Ferocitatea leoaicei de foc amenință cu moartea comună, iar apoi Ra îi ordonă lui Hathor să fie beat cu roșu o băutură îmbătătoare vărsată pe câmp, pe care o ia pentru sânge (apele Nilului inundat au o nuanță roșiatică) Hathor isi potoleste setea, se imbata si se calmeaza, iar natura prinde viata si înviat după căderea căldurii distructive Schimbarea anotimpurilor este adesea reprezentată ca o bătălie, o luptă, competiție de eroi, din care câștigătorul primește viață, putere, vreun obiect care întruchipează perioada potrivită a anului (de exemplu, Maid of May etc ) În descrierile unei țări minunate, cum ar fi insulele fericiților din mitologia greacă, fie absența modificărilor de calendar, fie ordinea și simetria lor completă, fie extinderea măsurilor calendaristice În primul caz, se spune că într-o țară binecuvântată nu este schimbarea anotimpurilor și există primăvară veșnică, același vânt suflă mereu, de exemplu Homer are Zephyr, nu există „ieri” și „mâine”, pentru că există un soare neasfințit, un amiază etern sau un amurg veșnic înainte de zori In secunda În cazul în care se observă că ziua este întotdeauna exact egală cu noaptea și așa mai departe În al treilea caz, se spune: de exemplu, că etiopienii ajung pe o insulă fericită și petrec acolo de ani, în timp ce se aflau în patria lor, unde se întorc apoi, urmate de de generaţii (Biosi II ) Deci, în contrast cu ideile despre accelerarea eshatologică a timpului a muritorilor și încălcarea ordinii sale, ordinea în sine este considerată divină, iar ordinea divină „specială” ca ar fi „lent” Deci, de ani de Brahma, conform ideilor hinduse, sunt ani umani, o zi a lui Brahma este perioada de existență a acestei lumi (pentru mai multe detalii vezi articolul Brahma) O urmă a unei asemenea idei se vede și în cea biblică: „ înaintea ochilor tăi o mie de ani sunt ca o zi ieri, când a trecut ” (Ps , ) Printre miturile calendaristice clasice, miturile lunare sau lunare și solare mituri, zilnice și anuale, adică sezoniere, precum și mituri astrale Într-un sens mai restrâns, sub Miturile calendaristice sunt mituri care reflectă ciclul sezonier (vezi Moartea și zeu care învie, fiare muribundă și care învie) În ceea ce privește mitologia metamorfozelor diurne, nu se poate referi, în sensul strict al cuvântului, la mitologie calendaristică, deoarece cea mai mică unitate de K este o zi într-un întreg Cu toate acestea, în mitologie în acest sens, alternanţa zilei şi a nopţii este un model semantic elementar al opoziţiilor lumii și întunericul pe care sunt construite toate mitologiile calendaristice Solar-zilnic și sezonier-agrar = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = CALENDAR diferite cicluri de mituri converg și se împletesc uneori până la punctul de identificare (ca în Egipt), unind pe baza semanticii generale a luptei dintre principiile pozitive si negative Solar-zilnic, precum și lunară, mitologia este de obicei recunoscută ca fiind mai arhaică decât agrară sezonieră, iar dispariția și revenirea unui personaj mitologic întruchipând soarele, lumina, căldura, fertilitatea - mai mult înregistrarea arhaică a schimbărilor zilnice și sezoniere, mai degrabă decât crimă (moarte) și înviere (renaștere), în care văd o metamorfoză tipică agrară: moartea seminței și învierea ei sub formă plantelor Un mit tipic despre zeitățile diurne care pleacă și se întorc este mitul Egipteanca Ra Plecarea și sosirea pot fi transferate de la o zi la alta (Persefona se retrage în regat Aida în timpul iernii) sau pe traseul anual al soarelui de-a lungul eclipticii (deci, Sun-tse-Apollo merge în vizită hiperboreeni și apoi se întoarce la Delphi) O zi poate fi reprezentată nu numai de traseul soarelui, dar şi prin moartea şi naşterea sau eliberarea lui, care a facilitat identificarea cotidianului-solar mitologia „o zi” și miturile ciclului agrar Obțineți o încarnare mitologică și părți ale zilei În folclorul armean, bătrânul Zhuk u Zhamanak (din Pahlavi "zaman" - "timp"), așezat pe un munte, se rostogolește pe panta alternativ alb, apoi negru ghem de ata În mitologia scandinavă, Odin a dat cai și care zi și noapte și le-a trimis pe cer, încât o dată pe zi ocolesc tot pământul Noaptea se grăbește înainte și de pe calul ei numit Frostmane cade spumă, acoperind pământul cu rouă Calul zilei se numește Clear Mane, iar coama acestui cal luminează pământul și aer Ideea părților zilei este transferată în mitologie la un an și la cicluri sacre mai lungi Dimineața, amiaza, amurgul și noaptea înseamnă metaforic anotimpurile de primăvară, vară, toamnă și iarnă Desigur, o zi poate fi împărțită în mai multe părți și pot fi mai multe anotimpuri într-unul sau altul alte calendare, dar tendința este următoarea: dimineața - înflorire, noaptea - moartea lumii plantelor deosebit de clar această tendință se exprimă în acele condiții în care „iarna” corespunde frigului și unei reduceri a zonei de lumină a zilei, și nu acolo unde moartea naturii este asociată cu seceta, sau „iarna” este anotimpul ploios Se construiesc idei despre ere mitologice și perioade mari în civilizațiile antice dezvoltate după același model: înflorire și prosperitate, epoca de aur la început și apoi deteriorare treptată și moarte Apoi urmează perioada de latență, perioada „nopții”, somn-moarte (de exemplu, pralaya în mitologia hindusă) Identificarea părților zilei și a anotimpurilor cu vârstele vieții umane este probabil și ea posibilă fi considerat un universal, iar reprezentarea anului ca o persoană care se naște, crește, îmbătrânește și moartea este printre cele mai rezistente Antropomorfismul comun tuturor sistemelor mitologice, sau mai precis antroposmul, are pentru a mitologizat K , consecinţa este că se identifică cu cei resturi, și părți de timp - cu părți ale corpului Această idee se intersectează cu mitul creării lumii din părți ale corpului unui animal sau al unei persoane de sacrificiu Deci, într-una dintre Upanişade („Brhadaranyaka Upani- Shada" I, ) lumea este un cal de sacrificiu, iar anul este trupul ei, anotimpurile sunt membre, luni și semilune - articulații, zile și nopți - picioare Astrologii cu ideea lor generală despre unitatea micro și macrocosmosului a numărat de oase în corpul uman și a atribuit osteologiei astronomiei Curios misticismul calendaristic-somatic s-a păstrat printre descendenții musulmani ai vechilor Tyams Ei cred că fiecare an din ciclul de de ani al calendarului lor provine dintr-o parte a corpului lui Mahomed: anul șobolanului - din urechea stângă a profetului, anul bivolului - din nara stângă etc În același timp, apar de zile ale lunii de la de dinți ai lui Adam (luna în creștere și în descreștere sunt maxilarul superior și inferior) Câteva Evenks înainte astăzi își amintesc vechiul K de luni, numit după părți ale corpului Începutul anului este capul, apoi anul începe să coboare în jos până la umărul stâng, apoi urmează cotul mâinii stângi, încheietura mâinii, articulațiile bazei degetele, articulațiile mijlocii și ultimele articulații ale degetelor, urmate de a doua jumătate a anului invers ordine pe partea dreaptă a corpului Este interesant că printre pigmeii din Noua Guinee, scorul nu merge pe degete, ci pe organele din stânga și apoi din partea dreaptă a corpului și ajunge la sau Somatic zoomorf sau antropomorfă K este doar un caz special al legii generale de identificare a unităţilor calendarului ciclu cu diferite elemente spațiale Puteți indica împărțirea chineză a cerului în patru părți, deci că partea sa de est corespunde cu Qing-moon („dragon verde”), primăvara, planeta Jupiter, albastru culoarea, gustul acru, caracterizarea morală a filantropiei și - din cele cinci elemente - lemnul; partea de sud este Zhu-qiao („pasăre roșie”), vara, planeta Marte, culoare roșie, gust de amărăciune, decență, foc, etc Unitățile calendaristice pot avea o interpretare etică În China, primăvara corespunde filantropia, toamna - dreptate, musca - decenta, iarna - intelepciunea; la munţii Hesiod, întrupări „porii”, anotimpurile, se numesc Eunomia („lege bună”), Dike („dreptate” sau „adevăr”), Irene („pace” sau „pace”); Hesiod le derivă de la Zeus și Themis, zeița dreptății Uneori munți sunt identificate cu cei trei Moirai Întâlnim un cod etic în mituri, când răul este exprimat în rece sau fierbinte și bine - în căldură, înflorire sau o abundență de umiditate În „Edda mai tânără” diferența de iarnă și vara, se dă următoarea explicație: tatăl verii este Svasud („plăcut”), duce o viață senină, iar tatăl iernii - Windlony sau Windsval ("rece ca vântul") - fiul lui Vasad ("dificil", "neplăcut"), și tot ce este în ele cam împietrit și răutăcios Vremea rea și vremea rea sunt cel mai adesea percepute ca furie sau un blestem Plecarea zeiței Tefnut, care s-a certat cu tatăl ei, zeul soarelui Ra, și întoarcerea ei fericită după împăcare a însemnat în faza de furie și ceartă seceta anuală, în faza de întoarcere - sosirea apele Nilului Putem aminti și un alt mod curios de transmitere a schimbărilor sezoniere – sunetul sau muzical În mitologia celtică, zeul Dagda, una dintre principalele zeități ale panteonului binefăcător, faimos ca harpist El cântă o harpă minunată de stejar viu și în conformitate cu natura jocului său vin anumite anotimpuri În imnurile orfice se păstrează imaginea lui Apollo, care interpretează kithara, creând armonie cosmică, definind corzi joase pentru iarnă și corzi înalte pentru vară, referindu-se izvorăşte în modul Dorian Ajustând cerul la modul dorian, alege „creșterea dătătoare de viață”, adică de parcă „tuzea” cosmosul pentru primăvară Astfel, schimbările de calendar pot avea interpretări etice și spațiale, culoare și muzical, animal și planetar, zodiacal, stelar și sunt, de asemenea, interpretate în în ceea ce privește elementele sau elementele lumii, sex și corp Când unitățile calendaristice și alternanța lor sunt traduse în „limbajul” personajului și a intrigii, nu se obțin „reprezentări” mitologice, care au fost discutate mai sus, ci narațiunea mitologică, adică mitologia calendaristică în sens restrâns cuvinte Literatura calendaristică crește pe baza mitologiei calendaristice Acestea sunt ghicitori și proverbe, horoscoape și profeții, poezii precum „Lucrări și zile” de Hesiod și „Repede” de Ovidiu, până la almanahuri și colecții precum Cercul de lectură al lui Tolstoi Mitologia calendaristică în artele vizuale - acestea sunt alegorii ale lunilor și anotimpurilor, imagini ale simbolurilor și personificări ale timpului cu atributele lor, aceasta ritmul numeric al podoabelor și al obiectelor de cult (cf , de exemplu, un sfeșnic cu șapte sfeșnic), etc Puteți spune și despre simbolismul calendaristic al culorii, atât în civilizațiile din Mesoamerica, cât și în țările în care Ciclul chinezesc de de ani Clădirile calendaristice sunt tot felul de structuri sezoniere rituale ca un stâlp de mai sau un pom de Crăciun; un om de zăpadă poate servi ca exemplu de sculptură în calendar N V Braginskaya Kali Bronz Tanjur secolul al X-lea Bătălia de la Kali cu demonul Mahisha (Mahisasura-mardini) Piatră Ellora, templul Kailasanath secolul al VIII-lea includeți eroii locali din regiunile lor în lista vânătorilor și numiți un număr diferit de participanți vânătoare În „Biblioteca mitologică” a lui Apolodor (I , ) sunt numiți peste de participanți: Calydoniens Meleager și Dryas, pleuronienii, fiii lui Thestius, Messe KALI (vechiul indian Kaii, „negru”), în mitologia hindusă, una dintre încarnările lui Devi, sau Durga, soția Shiva, personificarea aspectului formidabil, distructiv al shakti-ului său - energia divină K negru culori (conform unuia dintre mituri, ea s-a născut din chipul lui Durga, care s-a înnegrit de furie); imbracat in pielea unei pantere; în jurul gâtului ei este un colier de cranii; în două din cele patru mâini pe care le ține capete tăiate, iar în celelalte două - o sabie și un cuțit de sacrificiu - khadgu; din gura ei larg deschisă atârnă o limbă lungă pătată de sângele victimelor sale La sfârșitul kalpa, K învăluie lumea în întuneric, ajutând distrugerea sa, iar în această funcție se numește Kalaratri (literal, „noaptea timpului”) Cultul lui K se întoarce la origini non-ariane, este asociat cu sacrificii sângeroase și în felul său caracterul este în multe privințe străin de hinduismul ortodox, dar a ocupat un loc central în credințe diferite tipuri de secte tantrice și shakta Închinându-l pe K ca un ucigaş de demoni şi puternica zeiță patronă este deosebit de comună în Bengal, unde principalul templul lui Kalighata dedicat ei, sau în pronunția engleză - Calcutta, care a dat numele capitala Bengalului P A Grintser anumiți gemeni Idas și Linkey, Dioscurii din Sparta, Tezeu din Atena, arcadienii Ankey și Cepheus, tesalienii Admet, Piritous, Peleus și Iason, Amphiaraus din Argos, Amphitrion și fiul său Ificles din Teba și singura femeie membru K o Atalanta din Arcadia Autorii de mai târziu (Оѵісі Мі VIII urmări ; Bine§ Gab ) cred că în K o Au participat peste de eroi, inclusiv Laertes (tatăl Ulise), Nestor Pilosul, Telamon, fiul lui Aeacus, Lapiții Pirit și Mops, Leucipul Mesenian și alți eroi nu numai din Grecia continentală, ci și din Magnezia, Itaca, Salamina, Creta și alții zone Când câinii au alungat mistrețul din pădure, fiara feroce s-a repezit imediat la vânători Nestor a scăpat doar pentru că a sărit în sus și a apucat un copac, dar mulți au căzut victimele colților ascuțiți ai unui mistreț, iar unii au murit din cauza rănilor făcute unul altuia întâmplător în căldura vânătorii: Peleu și-a rănit socrul Eurytion (Aroiios I ) Meleager i-a dat mistrețului lovitura decisivă, iar el a aparținut de drept onorificului trofeu Succesul vânătorilor a determinat-o pe Artemis la noi intrigi Ea a provocat un război brutal pentru un trofeu de vânătoare între Calydonieni și locuitorii rudelor lor din Pleuron, Cureții În acest război, Calydonienii mai întâi luptat cu succes, dar Da, Meleagro l-a ucis pe fratele mamei sale Plexippus, Alfea și-a blestemat fiul și i-a urat moartea (Nosh II IX în continuare) Insultat, Meleagro a refuzat să ia parte la alte bătălii, iar cureții au devenit castiga victorii Când erau deja pe zidurile Calydonului, mama pocăită, tatăl și toți locuitorii au devenit pentru a-l convinge pe erou să susțină orașul natal, dar Meleagro a refuzat până când soția sa Cleopatra i-a cerut să ia armele (IX în continuare) Meleager i-a omorât pe toți fiii lui Testiu, dar el însuși a murit bătălie (Aroiios I ) Mitografii de mai târziu se împletesc în istoria lui K o motive despre legătura vieții lui cu marca pârjolită și despre dragostea lui Meleager pentru Atalanta Pentru prima dată se găsește motivul unui brand ars în Bacchilidus (Bassiuі V ) și în tragedia neterminată a lui Phrynichus „Pleuronia” (Rati X , ): a tocmai moira i-a apărut în vis lui Alfea care a născut și a avertizat că viața copilului ei Meleager va fi scurtată, deoarece doar bușteanul care arde în vatră se va arde Arzându-și mâinile, Alfea a smuls marca de pe foc și a ascuns-o După moartea fratelui ucis de Meleager (opțiune: frați), Alfea a scos un buștean ascuns și a aruncat el în foc, după care a murit Meleagro (Оѵісі Мі VIII ) Motivul amoros al lui Meleager și Atalanta a primit reflecție în Ovidiu (VIII în continuare) și Antoninus Liberal (II): chiar și la sărbătoarea care a precedat K o , unii eroi au spus că nu vor să meargă la vânătoare cu o femeie, dar s-au îndrăgostit imediat de Atalanta Meleager i-a forțat să se împace cu invitația unei frumoase arhi-dyanka Vânătoarea Întâi a rănit fiara, lovind-o cu o săgeată în spate, iar Meleagro, care a terminat cu mistrețul, i-a cedat cu bucurie un onorific trofeu - piele și cap de mistreț Acest lucru a provocat o ceartă între Meleagru și unchii săi ei imediat (opțiune: pe drumul Atalantei acasă spre Arcadia, Bios IV ) au luat prada vânătorului Pentru asta furiosul Meleager i-a ucis pe fiii lui Thestius Plexippus și Toxeus (Оѵісі Мі VIII următorul) Învățând despre moartea fraților ei, Alfea a aruncat în foc un brand, de care depindea viața fiului ei Dându-și seama ce i-a adus mânia, Alfea și soția lui Meleager, Cleopatra, și-au pus mâna pe ei înșiși Sofocle în cei dispăruți tragedie (Rііp Yai Yzi; , în continuare) a adăugat că surorile lui Meleagro, care și-au plâns fratele, au fost CALYDON HUNTING (KaHnbsovіskh Ѳtsra), în mitologia greacă, una dintre cele mai mituri comune, care combină poveștile multor eroi ai insulei și continentului Grecia Regele Calydonului (un oraș din Etolia de Sud) Oeneus, soțul lui Alfea, după ce a adunat o recoltă bogată și după aceea, după ce a făcut sacrificii tuturor zeilor, a uitat-o pe zeița vânătoarei Artemis și prin aceasta a jignit-o Zeița furioasă a trimis un mistreț uriaș și feroce la Calydon, care a devastat câmpurile, au smuls copacii din grădină și au ucis locuitorii care se ascundeau în spatele zidurilor orașului (Nosh II IX ) urmări ) Oeneus a decis să organizeze o vânătoare de mistreți și i-a invitat pe cei mai curajoși eroi din Hellas să participe, făgăduindu-i celui care ucide mistretul, drept răsplată, pielea fiarei În fruntea vânătorilor stătea fiul lui Oeney Meleager mi- fotografi din diferite regiuni ale Greciei Sus - Vânătoarea mistrețului Calydonian Fragment din pictura kylixului „de către maestrul Archicles și Glaucite” BINE î Hr e Munchen, Muzeul de Artă Antică Aplicată Mai jos - vânătoarea Calydoniană Fragment dintr-un tablou de Clytius în craterul Ergotima BINE î Hr e Florenţa, Muzeul Arheologic Ulise și Calypso Pictură de A Böcklin Basel, Muzeul de Artă Coreea și Calliroy Pictură de J -O Fragonard Paris, Luvru transformate în păsări (mit etiologic: meleagrids, grecesc „bibilică”) Mitul lui K o , care se baza pe evenimentele din trecutul antic al Etoliei (războaie între orașe, rămășițe de matriarhat), datorită popularității sale, a fost în mod constant alimentat cu noi motive (un dezastru trimis de o zeitate trecută cu vederea; refuzul eroului ofensat de a participa la bătălie și etc ) M N Botvinnik CALYPSO (KaKhggfsh), în mitologia greacă, o nimfă, fiica titanului Atlanta și a oceanidelor Pleione (după o altă versiune, fiica lui Helios și Perseida), proprietarul insulei Ogygia, din Vestul Îndepărtat LA l-a ținut pe Ulise timp de șapte ani, ascunzându-l de restul lumii, dar nu l-a putut forța pe erou uita de casa Pe Ogygia, K trăiește în mijlocul unei naturi frumoase, într-o grotă împletită cu viță de vie Este o țesătoare pricepută, în fiecare zi K apare la războaie într-un halat transparent de argint In ordine Zeus, transmis prin Hermes, K este nevoit să-l elibereze pe Ulise în patria sa; ea îl ajută construiește o plută și îi aprovizionează cu tot ce este necesar pentru călătorie De la Ulise K a avut un fiu vei: Latina, Navsifoya, Navsinoya, Avso-na (Nosh Oy V - ; VII - ) Numele K („cel care ascunde”) indică legătura sa cu lumea morții După ce l-a părăsit pe K , Ulise cucerește astfel moartea și se întoarce în lumea vieții A T -G Calliope (KaSholz, „voce frumoasă”), în mitologia greacă, una dintre cele nouă muze olimpice Fiica lui Zeus și Mne-Mosina (Nee Tieo§ - ), ea „este emisă printre toate celelalte” muze ( ) (deși Hesiod, funcțiile fiecărei muze nu sunt încă suficient de definite) În vremurile elenistice, K - muză poezie epică și știință Fiii lui K și Eagra (sau Apollo) au fost celebrii cântăreți Lin și Orpheus (Aroioi I , ) Fiul lui K este considerat și regele trac Res, care a fost ucis lângă Troia de Diomede (I , ) LA înfățișată cu o tăbliță sau sul ceară și un băț de ardezie în mâini A T -G KALLIROYA (KaShrots), în mitologia greacă: ) una dintre oceanide (K - greacă „curgător frumos”), fiică Oceana și Tethys, soția lui Chrysaor, căruia i-a născut uriașul cu trei capete Gerion (Nez Calliope, muza elegiei sculptura romana Marmură, secolul al II-lea Vatican, Muzeul Pio Clementino Tieo§ urme; Aroioy II , ); ) nimfa fluvială, fiica lui Aheloy, soția lui Alkmeon, mama lui Akarnan și Amfotere După moartea lui Alcmaeon, care a fost ucis de Fageu, K a devenit iubita lui Zeus, pe care l-a implorat face copiii ei mici adulți imediat Când dorința ei a fost îndeplinită, copiii lui K s-au răzbunat tată și ucis pe Fegey, soția și copiii lui (Aroioi III , - ); ) nimfă, fiica zeului fluviului Skamandra, mamă Ganymede a (Arolioi III , ); ) o fată din Calydonian care a respins dragostea lui Kores, un preot al lui Dionysos De La cererea preotului jignit, Dionysos i-a lovit cu nebunie pe locuitorii țării Cererea de ajutor oracolului, calydonienilor li s-a ordonat să-l sacrifice pe K Când Kore a văzut-o pe frumoasa K , condamnat la moarte, dragostea a izbucnit din nou în inima lui și s-a înjunghiat în locul iubitei sale LA s-a sinucis în apropierea sursei, care a început să-i poarte numele (Riz VII în continuare) (toponimic mit) M B CALLISTO, Callista (KAHKhіats), în mitologia greacă, fiica regelui Lycaon (opțiune: Niktea sau Kefeya), însoțitoare (nimfă vânătoare) a lui Artemis, originară din Arcadia K , sedus de Zeus, care a apărut să ea sub forma lui Apollo (sau Artemis), a dat naștere lui Arkas Transformat într-un urs de către Artemis (opțiune: Zeus Jupiter (Zeus) și Callisto Pictură de P P Rubens BINE Kassel, Statul Art asamblare pentru a o salva de răzbunarea Herei), K moare din săgeata mânioasă Artemis (Aroi-Iosi III , ; Ovisi Meѣ II - ; vezi o altă versiune a mitului din art Arkas) Zeus l-a transformat pe K în constelația Ursa Major (Rz - Evanghelizare I) În miturile despre K , motive despre o zeitate zoomorfă locală arhaică (K - urs), strămutat de Artemis (templul lui Artemis Callista, „cel mai frumos”, era situat pe un deal, considerat mormântul lui K , Raiz VIII , ), mit toponimic (fiul lui K Arkas - eponimul Arcadiei), vârcolac antic și metamorfoze de mai târziu A T -G KALM, Kalm, în mitologia Mansi, un mesager zoomorf înaripat al zeilor, care transmite mesajele lor eroi și oameni Creat de Numi-Torum împreună cu alte creaturi mitologice M X KALTASH-EKVA, Kalch-ekva, Noli Torum Shan („mama lumii inferioare”, „mama pământească”), în Mansi mitologie, zeița pământului, soția și sora lui Numi-Torum (conform altor versiuni ale mitului, K -e este fiica lui Numi-Torum Torum și zeița pământului Noli Torum Shan) K -e - progenitorul fratriei „Mosh”: a fost reprezentată în înfățișarea unui iepure de câmp sau a unei gâște (inițial - primii strămoși totemici); mesteacănul este arborele ei sacru Ca progenitor al lui K -e a determinat soarta oamenilor, marcându-și calea vieții pe etichete sacre, ajutat la nastere Mai întâi K -e a locuit cu Numi-Torum în rai, de unde a fost alungată de soțul ei: ea a cerut ca Dumnezeu să-și construiască o nouă locuință din oasele tuturor animalelor și păsărilor, dar bufnița l-a descurajat pe Numi- Toruma de la exterminarea tuturor viețuitoarelor, reproșându-i că a devenit ca o femeie, după ce i-a ascultat sfatul Un soț furios își coboară soția, unde ea se stabilește într-un munte (unul dintre numele lui K -e este „tops râul Sakv munte femeie "); totuși, dorul Numi-Torum își caută soția și vede că ea a născut un fiu - Ek-va-Pyrish K -e participă la crearea lumii: ea îi cere lui Numi-Torum să se întărească din nou terenul instabil creat de centură K -e înzestrează primii oameni cu sufletele pe care i le-a dat tatăl ei Kors Torum Kalunga, Karunga, un personaj larg răspândit în mitologia popoarelor din Vestul Tropical Africa și în Africa de Est - printre Ambo, Luba, Kongo, Mbu-Ndu, Chokwe și alți limbi bantu popoarele K combină trăsăturile primului strămoș și parțial un tunetist K ca strămoș divinizat este legat de „lumea inferioară”, lumea strămoșilor (în cazul morții cuiva au spus: „K a luat-o ”) El este tatăl tuturor strămoșilor, cu ajutorul lor conducând lumea, strămoșii sunt slujitorii lui LA este creatorul lumii și primii oameni pe care îi „cheamă” de pe pământ, stâncă, copac sacru, movila de termite, etc Conform unui mit, K a lovit movila de termite și din gaura rezultată a convocat primul cuplu, Amanguda și soția sa, ai căror fii Kanzi și Nangombe s-au căsătorit mai târziu surori Potrivit unui alt mit, K a ieșit din pământ și a creat trei cupluri căsătorite, din care au descins Triburi Yambo, Herero și Bushmen Există o opțiune, conform vis căruia K însuși îi apare ca persoană întâi În unele variante, nu K acţionează, ci al lui ajutorul este „bătrâna de os”: ea cheamă trei copii din arborele Omukua K este caracterizat și ca un tunet (deși într-o măsură mai mică decât, de exemplu, Mulungu) poartă negru haine (culoarea rituală a ploii) și i se sacrifică un taur negru (o ploaie tipică sacrificiu) E K KALKHANT (Kahhad, genul p Kahhavothod), în mitologia greacă, preot din Micene, fiul lui Theonoi (Nyg Gab ) și nepotul lui Apollo, de la care a primit darul profeției (Nosh II I - ) K - participant la campanie ahei sub Troia; încă pe drum, în Avli-de, a interpretat semnul cu șarpele care a nimicit opt puii și mama lor, anunțând că Troia va fi luată în al zecelea an (II - ) a cerut și el sacrificându-l pe Ifigenia pentru a-l împăca pe Artemis (Hyg Hab , tragedie de Euripide „Iphigenia în Aulis”) La sfatul lui, a fost găsit Philoctetes, proprietarul arcului lui Hercule, cu ajutorul lui pe care numai Troia putea fi luată (tragedia lui Sofocle „Filoctete”) La sfatul lui K a fost construit un cal de lemn si Troia a fost luata cu tradare (Veg § Aep II - ) A fost prezis că va muri în asta dacă întâlnește un ghicitor mai informat, ceea ce s-a întâmplat după întâlnirea lui cu Pug în Colofon (Aroiiosi erii VI - ) A T -G KALVIS (lituaniană, kaіѵіз), Kaleis (letonă kaіе^з), în mitologia baltică, un fierar, un asistent Thunderer Perku-nas - Perkons; K forjează arme pentru el, uneori pentru rai, soare și pentru fiica lui soarele - o cataramă-saktu Participă la un duel cu adversarul Thunderer (vezi Telyavel) Aceste motive sunt combinate cu date similare din alte mitologii indo-europene, ne permit să reconstruim versiunea „fierară” a mitului principal (vezi Art Fierarul) V I , V T KALPA (kaira, „ordine”, „lege”), conform calculului mitologic hindus „zi și noapte” Brahma, sau de ani „divini”, corespunzând la OOO „umani” (mii de ani Ghicitorul Kalhant ghiceste după ficatul unui animal de sacrificiu Desen gravat în etruscă oglinda de la Vulci secolul al V-lea î Hr e Roma, Muzeele Vaticanului viaţa oamenilor este egală cu o zi a zeilor) Prima jumătate a lui K - de ani „umani”, împărțiți în de mahayuga (vezi Yuga) sau manvantar (vezi Manu) - este o „zi” a lui Brahma, care uneori este numită simplu K La sfârșit această jumătate este distrugerea (pralaya) lumii materiale și a oștirii zeilor și apoi vine „Noaptea” lui Brahma este a doua jumătate a lui K La finalizarea sa, urmează o nouă creație și începe un nou K aceeași cronologie mitologică, Brahma trăiește de ani „proprii” La expirarea acestor de ani, are loc o mare distrugere (mahapralaya): cosmosul și zeii principali pier, haosul triumfă in orice caz după atâția ani cât a durat viața lui Brahma, haosul se ordonează treptat, se naște începe un nou Brahma și un nou ciclu de kalpas Se crede că actualul Brahma are de ani propria viata Motivele eshatologice reflectate în conceptul de K sunt în linii mari similare cu idei mitologice larg răspândite despre natura ciclică a timpului, a morții și a unui nou renașterea lumii în forme similare; cf Doctrina pitagoreică a „anului mare”, „Divinarea Volva” în „Edda bătrână” și „Viziunea lui Gulvi” a „Edda mai tânără”, chineză antică, iraniană antică, antice mexicane și alte mituri eshatologice P G Printre popoarele care au adoptat budismul, care au păstrat conceptul hindus de K , conceptul de K parțial modificat În mitologia popoarelor mongole, K (Mong Galav, Buryat, Galab, Kalm Palv) - universul în dimensiunea sa temporală Expresia „kalpa-world” (mongolian galav delhiy, Buryat, galab delkhey) în începuturile poemelor epice înseamnă starea originară a universului K este înțeles ca haos (inclusiv haosul primar, care în mitul cosmogonic complicat de motive budiste îngroșată de vânt, uscată de foc, umezită de ploaie și transformată în pământ) Doomsday este definită ca „debordarea lui K” (mongolean galav yuuleh), „apel la K ” (Buryat, Galab erielte), astfel conceptul de K capătă într-o oarecare măsură un sens eshatologic - un cataclism, catastrofă, element - potopul global (Buryat, Upan Galab, Kalm usn palv, literalmente, „apa K ”), lumea foc (Buryat, gal galab, „fiery K ”), moarte generală (Buryat, mekhan galab, literalmente, „carne K ”) S N KAMA (terci indian antic, „dorință”, „atracție senzuală”, „dragoste”), în mitologia indiană veche zeul iubirii K este definit în textele vedice ca „născut pe sine”, ieșind din inima lui Brahman, ca fiu al Dharmei În Atharvaveda, ego-ul este invocat în mod repetat pentru ajutor în dragoste Imaginea K primește dezvoltare în literatura epică: el este fiul lui Lakshma, soțul lui Rata și Pryta („dragoste”), tatăl lui Trishna („sete”), unul din Vyshvedeva Potrivit unuia dintre mituri, K a rupt asceza lui Shiva, что a dus la căsătoria acestuia din urmă cu Parvati Shiva furios l-a ars pe K , dar apoi, sticla =ii=iБ=ii=i[=ii=i[=ii=ii=ii=ii=i[=ii=i[=ii=i[=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii= ii=ii=ii=i[=ii=iЬ=ii=ii KANGHA cedând rugăciunilor lui Rati, l-a reînviat K a fost înfățișat ca un tânăr așezat pe un papagal (de asemenea - pe car); în mâinile lui are un arc de trestie de zahăr cu un șir de albine și cinci săgeți de flori, trimiterea pasiunii amoroase (cf paralele antice - Eros, Cupidon) Makara este înfățișat pe steagul lui K (un animal marin fantastic), în pântecele căruia K , conform legendei, a trăit de ceva vreme Neglijarea darurilor lui K a fost considerată un păcat grav: în Mahabharata, Arjuna, care a respins dragostea Urvashi, condamnat să fie eunuc timp de un an Conceptul de K a servit și în hinduism ca o desemnare a vieții senzuale, emoționale și incluse (împreună cu dharma, artha - norma comportamentului practic și, ulterior, moksha - scăparea de proces de reîncarnări) în numărul de atitudini de bază ale comportamentului, a căror combinație armonioasă era considerată cea mai importantă îndatorire a celor trei varne superioare Instrucțiunile în K constituiau un gen special (kamashastra; una dintre cele mai semnificative este „Kama Sutra” din Vatsyayana, ca secolele III-IV n î Hr ) și a jucat timp de secole rol semnificativ în didactica tradițională indiană KAMADOGAMI (vechea japoneză, „zeii locuinței”), în mitologia japoneză, zeii vetrei ÎN Astfel de zei „Kojiki” sunt descendenții zeului O-toshi: Okitsu-hiko și Okitsu-hime În Japonia acești zei denumite şi reprezentate diferit Se crede că K joacă un rol important în conservarea familiei, în caracteristici în întărirea unei familii tinere Legendele despre originea credinței în K sunt consemnate în monumentele medievale timpurii „Konjaku-monogatari” și „Yamato-monogatari” E S -G KAMARI, în mitologia georgiană, fecioară cerească, personaj din ciclul legendelor despre Amirani Aspectul și Personajul lui K este apropiat de aspectul și caracterul lui Mzetuna-Khavi K este o ființă bună, iubitoare devotată Amirani, care o răpește dintr-o țară de peste mări sau dintr-un turn ceresc, învingându-și tatăl - stăpânul vremea și norii de tunete și stăpânul kajei K își așteaptă iubitul, iar după el este legat de stâncă O serie de cercetători consideră că răpirea lui K simbolizează răpirea focului ceresc (deci compararea intrigii cu mitul grec al lui Prometeu) M Ya Chikovani KAMBAR, un personaj din mitologiile popoarelor din Asia Centrală Adus în Asia Centrală Islam În mitologia musulmană, Kanbar este un slujitor credincios, ecvestru al celui de-al patrulea calif „drept” Ali În mitologia turkmenilor (Baba-Gambar) - patronul muzicii și cântului, inventatorul șirului dutar instrument Povestea cum K a întins un covor pe suprafața apei și s-a așezat pe el, jucându-se dutar, aduce acest personaj mai aproape de primul șaman și cântăreț Korkut, a cărui imagine, se pare, a servit drept bază pentru miturile turkmene despre K Se credea că cei care doreau să dobândească darul unui muzician sau cântăreț, ar trebui să faci un pelerinaj la mormântul lui K [în Turkmenistan există două locuri venerate ca ale lui morminte, în ambele cresc de- revya, care se consideră că au crescut din „urechea” (cuița) dutarului, așezată pe mormântul lui K ] K printre kazahi (Zhylkyshy-ata Kambar), kirghizi și uiguri (Kambar-ata) - patronul cailor și al creșterii cailor In nucleu imagine - o veche zeitate pre-islamică V B PIETRE (Satepae), kamenes, în mitologia romană, nimfele pârâului din Kapensky le sunt dedicate la Roma poarta crângului, unde aveau un mic sanctuar și primeau jertfe de apă și lapte ( erv Ver§ Aep I ; Vis VII ) Vestalele au scos apă din pârâul lor pentru nevoile templului Vestei (Ріиі Misha ) Nu mai târziu de începutul secolului al III-lea î Hr e K au fost identificați cu Muzele, pe baza convergenței numelui lor cu cuvântul sagtep, „cântec”, sau cu verbul sapege, „a cânta” (Segv Veg§ Esi III ) E Sh CAMILLA (Satiia), în mitologia romană (după „Eneida” lui Vergiliu) fiica lui Metab, regele Privernului Exilat de supușii săi, nemulțumit de stăpânirea lui tiranică, Metab a luat cu el micuțul K În pădurea de lângă râul Amasen, pândit de primejdii, și-a făcut jurământul să-și dedice fiica slujba Dianei, pe care a făcut-o după mântuirea sa (Veg § Aep XI următor) K a devenit Amazon și a murit participând la războiul de la Turn împotriva lui Eneas Numele K este de la „camilla” sau „kasmila” (cum o numeau ei băieți și fete din familii nobile care au slujit preoți și preotese în timpul ritualurilor sacre și de asemenea dedicată de către părinţi slujirii zeilor; erv Ver§ Aep XI ) Ca un slujitor al zeilor Mercur a fost numit Camillus (XI ) E Sh KAMIMUSUBI, Kamimusubi no kami [Japoneză veche, „zeul producției divine (creației)” sau „spirit divin”], în mitologia japoneză, una dintre primele trinități de zeități care au apărut împreună cu Ame- nu minakanushi și Takamimusubi (vezi Takama no hara) când pământul și cerul s-au separat K era invizibil Conform textului Izumo-fudoki, s-a născut în provincia Izumo și multe dintre ele locuiesc acolo urmasi E S -G KAMONU, în mitologia bantuului poporului păgân Luyi (Zambia), persoana întâi și erou cultural Potrivit miturilor, demiurgul Nyambe, care trăia sub pământ, a creat păduri, râuri, animale și, de asemenea, primul un cuplu uman – K și soția sa Dar curând viclenia și dexteritatea lui K au început să provoace îngrijorare în Nyambe Nyambe și-a sculptat un castron de lemn, iar K a făcut același lucru În urma lui Nyambe, K a început să forjeze fier Apoi K a forjat o suliță și a început să omoare animale Nyambe se temea că K va ajunge la el și urcat în cer pe o pânză E K KAMPIR ("batrâna, bunica"), in mitologia tadjik, spiritele feminine personificand fenomene natură După diverse idei, K a făcut tunet scuturându-și pantalonii, învârtindu-se zbârcituri sau lovituri de tamburin În unele regiuni din Tadjikistan, K Ojuz este cunoscut, se pare identificarea- cu iarna, ger si vant rece Șapte zile până la echinocțiul de primăvară (Nauruz) aici numită perioada Ojuz sau „K darul munților „(„bătrâna din peșteră”): se credea că la vremea aceea K conducea vânt rece în peșteră Potrivit uneia dintre legende, K avea un cazan cu patruzeci de urechi în care gătea oameni care veneau la ea (cf slavi, Baba Yaga) În epopeea tadjică „Gurguli” K („Kampiri mas-ton”, „Bătrâna vrăjitoare”) ia orice formă și chinuiește oamenii care sunt capturați de ea I B KAMRUSEPA (Katgizera), în mitologia hitită (epoca Vechiului Regat) zeiță În bilingv Hattian Textele mitologice hitite corespund zeiței hatite Kattahtsifuri În miturile epocii antice regate care datează din izvoarele primare hattiene, K este de obicei asistent al unuia dintre zeii principali Când zeul soarelui (Hattian Estan, hititul Istanus) își construiește case (temple), el îl cheamă pe K : „Și ea a devenit ea este stăpâna Și a apelat la atotputernicul Fierar” Fierarul Khasamil, la cererea ei, a adus unelte de fier și a amenajat o vatră de fier pentru zeul soarelui În hetto Imnul poetic luvian K îl ajută pe zeul soarelui să pieptene lâna de oaie În unele arhaice În textele mitologice hattite și hitite, K efectuează vrăji pentru a ajuta la moderarea mâniei (a zeului Telepinusa în mitul dispariției sale) sau frica (de zeul tunetului când zeul lunii Arma a căzut din cer) ÎN rol asemănător de ghicitor, eliminând răul, K apare într-un text ritual-mitologic, în care ea vorbește și „dezlănțuie” râuri, munți și fiare sacre Miturile despre K aparțin celor mai arhaice, asociate cu îndumnezeirea forțelor naturii, stratul hititului și mitologiile hattiene Ca cea mai înaltă zeitate feminină, K a fost venerat și de Palat V V Ivanov KANAKA (Kakhakhgi), în mitologia greacă, fiica lui Eol (nepotul lui Deucalion) și Ena-reta (opțiune: fiica zeului vânturile Eolului) (Оѵісі Negoісі XI) K - soția zeului Poseidon, care i-a născut cinci fii: Gopleya, Nireus, Epopee, Aloe and Triopa (Aroiios I , - ) Potrivit unui alt mit, K s-a îndrăgostit de nativul ei fratele Macareu și a intrat într-o relație criminală cu el; copilul născut dintr-o căsătorie rea a fost ucis Eol, a poruncit și fiicei sale să se sinucidă (Оѵісі Negoісі XI - ) Reflectat în mit interzicerea căsătoriilor consanguine M B KANGHA, Kangdiz, în mitologia iraniană, o fortăreață minunată Potrivit „Avestei” (Yasht , - ), K -Vara ("refugiul K ") aparținea unor personaje negative, niște fii ai lui Vesak din clanul Tura, dar din anumite motive numite „drepți” Toponimul K -Vara se păstrează în numele orașului Kangavar nu departe de Hamadan - antica Ecbatana, capitala Media Potrivit unei alte versiuni, a fost construit de demoni (tovarăși fiii lui Vesak?), sau a fost ridicat de Yima (lângă Biruni), Siyavush (lângă Firdowsi) undeva în est K nu era durere, tristețe, boală; a redat tinerețea și vitalitatea locuitorilor săi (cf notiuni de Vara, adapostul construit de Yima) Conform prezentării „Bunda-hishna” ( , - ), K avea șapte pereți - aur, argint, oțel, bronz, fier, sticlă, ceramică Imaginea orașului cu șapte ziduri antic: era cunoscut de Herodot în descrierea lui Ecbatana Șapte elemente arhitecturale identice clădire miraculoasă - un motiv universal al folclorului mondial, datorită aspectului său Concepte astrologice babiloniene Cu toate acestea, în Iran a fost deosebit de popular (cf palatul subteran cu șapte coloane din Frangrasiana - Afrasiab sau legende despre cetatea Bukhara pe șapte stâlpi etc ) LL CANIBALISM, un motiv universal în mituri și folclor; se întoarce la practică relevantă atestată în paleolitic și mai devreme, în plus, este o componentă parte a codului alimentar, corelat cu alte coduri, în termenii cărora conștiința mitopoetică își construiește propria imagine asupra lumii (vezi Mâncare) Deci, conform cercetărilor lui K Levi-Strauss, utilizarea carnea umană (în special crudă) ocupă locul cel mai jos în ierarhia cu semnificație mitologică regimurile alimentare, gravitând spre primul dintre membrii naturii fundamentale de opoziție - cultura (la la cealaltă extremă a acestei ierarhii se află legumele agricole prelucrate culinar produse) Prin urmare, implicațiile lui K sunt împletite în mod complex cu toate categoriile principale și parametri ai modelului mitopoetic al lumii în acea parte a acesteia care aparține zonei preculturale De exemplu, apa de mlaștină este asociată cu K , spre deosebire de apa de ploaie asociată cu cultivarea plante sau apă curgătoare asociată cu pescuitul ca formă de vânătoare Într-una seria sinonimică include motivele lui K și motivele incestului (cf identificarea incestului și a mâncatului totemul micronezienilor-ponapeanilor; numeroase cazuri de desemnare de incest şi K de către acelaşi cuvânt) În majoritatea sistemelor mitologice, există mituri despre originea lui K , în care un singur act al lui K dă naștere la o serie de acte similare și la alte omucideri răuvoitoare Da, în mitologie Indienii Ojibwe din America de Nord, oricine gustă carne umană devine un gigant - canibal windy-go În mitul grecesc, Tantalus tratează zeii cu carnea fiului său în scopul testării Pelops, din care apar toate nenorocirile de felul lui: Atreus, fiul lui Pelops, răzbunând ofensa ce i-a fost făcută fratele Fiesta, îi servește acestuia din urmă la sărbătoare carnea copiilor săi; un alt lanț de crime, printre care - matricide, constituie parcela Ores-tei a lui Eschil Mitul apariţiei lui K este adesea asociat cu motivul pierderii nemuririi de către o persoană, adică o variantă a „căderii în păcat” Adesea responsabil pentru apariţia lui K este atribuită femeii - vinovatul căderii și în celebrul mit biblic despre Adam și Eva (în ciuda faptului că în realitate participarea femeilor la o sărbătoare canibală este adesea tabu, așa cum este uneori tabu consumul unei femei carne) Motivele lui K sunt și ele prezente în miturile cosmogonice Acesta este mitul lui Kronos care își devorează copiii În miturile astrale zeitățile identificate cu corpuri cerești (soare, lună) își mănâncă copiii - stele, care, la rândul lor, sunt reprezentați ca canibali în alte mitologii (în special, printre polinezienii din insulele Tua-motu; TC- ) Sfârșitul lui K este de obicei dat jos de un erou cultivat care fie ucide un monstru mâncător de oameni a (de exemplu, Marea Bufniță a indienilor apași; vezi, de asemenea, câștigătorul canibali Mau și în Polinezia de Vest), sau, fiind capturat de canibali, îi învinge prin viclenie (cf mitul lui Ulise şi ciclopii) Acest ultim motiv a devenit larg răspândit în basme (AT ), printre care sunt deosebit de faimoși „Hansel și Gretel”, „Thumb Boy”, etc Sfârșitul lui K grecii au fost așezați de Orfeu, printre egipteni de Osiris, printre ainu de zeul Aioina După miturile diverselor popoare (Kets, Nanais etc ), din fumul din timpul arderii monstrului canibal distrus, insecte care suge sânge - țânțari și țânțari Motive interesante pentru neutralizarea htonului canibali - spirite rele din miturile-povestile Koryaks: învingând astfel de spirite, uneori nu sunt uciși, ci doar își înlocuiesc stomacul cu foci, șoareci etc , după care încetează să mai fie canibali K caracterizează personaje mitologice de cele mai diverse niveluri În mitologiile antice el inerente divinităților supreme (cf cultul lui Zeus Lyceum cu sacrificii umane și masa ulterioară, parcă, în numele zeului sau împreună cu zeul însuși, Raiz VIII , ; uman sacrificii aduse lui Dionysos, culte antice celtice, polineziene și multe altele); pe măsură ce se răspândește a interzicerii lui K , este tot mai mult atribuită lumii inferioare a monștrilor canibali, uriașilor, vrăjitoarelor etc creaturi similare - slava Baba Yaga, strigi străvechi, un monstru vampir cu un cui de fier pe palmele tribului african Pokomo din Kenya sau un monstru cu dinți lungi, cu ochii pe tălpile Hotentoți; moartea însăși este adesea reprezentată ca un monstru canibal (între un trib african, Coasta de Fildes) Canibalii sunt de obicei vârcolaci - un vârcolac în european folclor, hiena vârcolac printre africani, vrăjitoare vârcolac care se transformă în elefanți, șerpi, bufnițe etc printre triburile Guineei și spiritele rele - trimițători de boli și epidemii (de exemplu, printre popoarele din nord-estul Asia) Tabuing K dă naștere motivului posesiei de către un spirit canibal (în rândul Ojibwe, în legătură cu iniţierea în societăţi secrete) sau nebunia ca pedeapsă pentru un act al lui K (TS ) Există o deplasare motivele lui K în sferele magiei, șamanismului etc , care necesită realizarea de către o vrăjitoare, vrăjitor, șaman o stare specială de conștiință identificată cu obsesie, nebunie și realizată numai cu prin acţiuni speciale, adesea tabu, de unde şi credinţa răspândită că că astfel de oameni mănâncă carne umană; în același timp, spiritele căpcăunilor reprezintă este unul dintre pericolele cu care se confruntă şamanul însuşi în timpul călătoriei sale către viaţa de apoi Justificările pentru ritualul k , care se reflectă în comploturile mitologice, sunt destul de complexe și contradictoriu Dintre acestea se remarcă în primul rând motivația care se întoarce la animistă reprezentări și asociate cu așa-numitele magie simpatică Conform acestor idei, canibalul calitățile victimei mâncate trec, în primul rând, puterea, fortăreața Mâncând părți ale corpului inamicilor uciși poate fi, totuși, efectuată de dragul de a dobândi dominația asupra sufletului inamicului, până la întregul său distrugere Deci, în epopeea kârgâză Manas, eroii beau sângele unui inamic învins în luptă Astfel de exocanibalismul poate fi opus endocanibalismului, adică K , extinzându-se la rude, membri ai tribului etc , ale căror motive se datorează vederilor totemiste Contribuind în general la tabuul endo-canibalismului (membrii clanului totem sunt echivalați cu totem însuși), aceste vederi provoacă în același timp obiceiurile sacrificiului ritual cu mâncarea ulterioară a unor părți ale corpului (inima, ficatul ca sediu al forțelor vitale) ale strămoșului și patronul clanului, înlocuit de cel mai în vârstă membru al tribului, „regele sacru” sau în mod specific pregătit în acest scop (ca indienii mexicani) persoană De aici numeroasele scene mitologice cu mâncarea trupului unei zeități - până la Euharistia de Paște Ascensand la restricții asupra totemismului - o interdicție a endocanibalismului menținând în același timp exocanibalismul și în condiții exogamie - dau naștere la comploturi ale unei soții care mănâncă (adesea sub formă de animal) un soț sau soțul unei soții (TS- ; , ), precum și (în funcție de structura distribuției totem-familie) și alte rude (de exemplu, copiii care, în funcție de sex, proprii și părinții lor, pot fi clasificați ca diferite clanuri totem cu părinți) Tema lui K este peste tot (cf miturile aborigenilor din Australia, unde această funcție este dată teribilului șarpe curcubeu) implicite în motivele de înghițire-scuipă ritual, corelate cu ritualuri iniţiere (vezi Iniţiere şi mituri) La impunerea acestor motive rituale canibale asupra mitul marelui strămoș-mamă, apar imagini, asemănătoare cu Baba Yaga sau bătrâna rea canibalul Mutinga din tribul australian Murinbata Uneori, inițiatorul însuși gândește canibal (de exemplu, printre indienii Kwakiutl) De asemenea, trebuie menționate motivele lui K ca un exces de iubire exaltată, a cărui explicație se găsește sau în dorința de a stăpâni cea mai completă a partenerului și a erotismului oral (cf scrisă de scriitorul roman Av-lo Gellius legenda Artemisiei, care a băut cupa cu cenușa ei iubitul soț Mausolus), sau mai larg - în apropierea semantică a hranei și a iubirii (mâncarea acționează adesea în folclor ca metaforă a conexiunii intime), în paralelismul codurilor erotice și alimentare Există și motive de a mânca dintr-un exces de dragoste de- Zeița Kannon cu unsprezece fețe Fragment de statuie Lemn, lac secolul al VIII-lea Japonia, Mănăstirea Shorinji în Nara părinții lor - asta face primul cuplu căsătorit în mitul iranian ("Avesta") despre primii oameni (vezi Martya și Martyanag) Motivele ritualului K în folclor, mituri etc li se opun motivele lui K forțat, actualizat (adesea într-o formă exagerată) în epoca războaielor și a dezastrelor naturale Printre motive similare dominate de complotul copiilor mâncați de părinți (TC , ; cf povestea biblică despre asediul cetăţii Samaria, Regi : - ; în pildele chinezești antice, ascultarea este dată ca exemplu copiii care se sacrifică pentru a-și salva părinții înfometați) O ramură specială a miturilor despre K este reprezentată de o poveste folclorică mondială despre pedeapsa pentru adulter (T = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | =P= cutreieră în spațiu (în direcții orizontale și verticale: de la pământ la cer și de-a lungul Yenisei), în timp (cu previziuni), precum și în direcția de la o persoană cu limitată și constantă proprietăți pentru o creatură înzestrată cu abilități miraculoase pentru o vreme Alături de cele obișnuite Șamani „albi”, există și șamani dăunători, „negri” (sau „urs”) care se închină în lumea inferioară Adevărat, de obicei locul șamanului „negru” rămâne doar potențial; în funcțiune Șamanul „negru” poate fi și vrăjitori, corelat cu fiul pământului și cu spiritele pământești (bangdae, furie) Pentru un șaman, comunicarea cu alte niveluri este principala specialitate funcţie De aici și abundența legăturilor dintre șaman și obiectele pozitive ale tuturor nivelurilor anterioare: cu Yesem – prin Doha și prin „spiritele lui Yes”, care sunt uneori la dispoziția șamanului; in orice caz, şamanul însuşi poate apela la Yeshu pentru ajutor Dintre personajele de al doilea nivel, șamanul este asociat cu Tomem, spre care călătorește (cu un scop necunoscut) În al treilea nivel cu un șaman legați sunt primii șamani, sau mari șamani, a căror activitate este un model pentru șaman Din începuturi pozitive ale celui de-al patrulea nivel, șamanii sunt în mod deosebit strâns asociați cu alela-mi: șamanul face ei, ghicind cu ajutorul lor etc P ; în plus, funcţiile şamanului şi ale alelului ca gardieni ai omului în se suprapun și se suprapun în mare măsură Sunt cunoscute și legăturile șamanului cu lumea păsărilor - cu un vultur, din care derivă arta șamanică (imaginea unui vultur se repetă adesea pe atribute), cu un pat (imaginea lui pe lucrurile șamanului), cu o lebădă (prin comunicarea acestuia cu Tomem; cf de asemenea rolul deosebit al lebedelor în cântecele şamanice) Există dovezi ale unei legături între un șaman și un cerb sălbatic (cererea șamanului de a nu-i ucide ca motiv special de basm), cu o șopârlă etc Al șaselea nivel modelează conexiunile unei persoane cu toată natura vie - atât cu rasa umană, cât și cu animale si plante Dar o persoană devine un obiect al celui de-al șaselea nivel numai atunci când pe lângă cele șase suflete, al șaptelea este infuzat, sufletul principal este ulvei, care însoțește o persoană pt de-a lungul vieții sale Ulvei (și un, gând) este nemuritor și trece de la o ființă vie la alta; secvența tranzițiilor sale formează un lanț care leagă timpul mitologic cu viitorul (acesta conceptul dezvăluie paralele în mitologia indiană) După moartea unei persoane, ulveiul cade spre nord (sau nord-vest) sau spre lumea interlopă, adică spre Khosedem, dar după un timp poate întoarcere pe pământ, reînviind noi ființe Ulvei poate fi văzut și ca o modalitate interacțiunea umană ca obiect de al șaselea nivel cu obiecte de alte niveluri Motiv cunoscut devorând ul-vei Hosedem și motivul ajutorului oferit lui ulvei de către Albe, care îl salvează de Hosedam Ulvei unește omul cu ursul mitologic În centrul multor rituri Ket există idei despre care este un urs rudă decedată a unei persoane; identificarea unui urs cu un om (deseori decedat) explică rolul urs în basme, ritualul creșterii unui urs în familia umană, conștiința legăturilor intime umane cu un urs O trăsătură caracteristică a KM este caracterul său dualist constant Pe diferit niveluri, se realizează aceeași opoziție de bază - vârf, cer, est, soare, tunet, căldură, foc, păsări, pe de o parte, fund, pământ, vest, lună, apă, terestre (subteran și apă) animale pe de alta Această împărțire între Ket este corelată cu opoziția celor două jumătăți duale ale tribului conform semn de apă - foc: „jumătate din oamenii de foc” este corelat cu lumea superioară și cu păsările, „jumătate oameni de apă" - cu lumea interlopă Potrivit lui K m , după apariția pământului s-au produs mai multe inundații, în timpul cărora „pământul clătite, „dar oamenii și animalele au fost salvate, înviind pe insulele de turbă Urmează mai multe inundații care hummocks de turbă vor apărea și mai mulți oameni vor prinde viață, mitologic eroi: Albe, Doh și Balne Dezvoltarea istorică a lui K m în unele dintre fragmentele sale poate fi restaurată datorită evidențiind elementele care îl unesc pe K m cu alte sisteme mitologice Panteonul ei, precum și cel al popoarelor din nordul Yenisei - Neneții, Eneții, Nganasansii, Selkupii, Khanty și Mansi este descris printr-un set de trei perechi de trăsături distinctive: ) soț - soție, ) bătrân - mai tânăr (de obicei: părinți – copii), ) pozitiv – negativ Deci, Es și Num y corespunzătoare Selkups și Nenets, Nga printre Eneți, Numi-Torum printre Mansi sunt descrise de același set de caracteristici - masculin, senior, pozitiv; în timp ce Hosedem și personajele ei de nivelul doi corespondente caracterizat printr-o combinație de caracteristici - feminin, senior, negativ Această unitate corespunde unei asemănări semnificative de caracteristici și intrarea în comploturi mitologice comune de același tip Analiza elementelor individuale K m indică asupra legăturii ei în antichitate cu mitologia popoarelor din Siberia de Sud și chiar cu cea iraniană Deci, în imagine și nume Kalbesem dezvăluie legături cu vechiul iranian Ahuramazda, mong Khormustoy, Tuvan Kurbust Ket Kasket găsește paralele în basmele Tuvan despre una dintre variantele șmecherului Oskyus-ool Nu este exclus ca complexul cultural Yenisei de Sud al epocii vechilor asociații tribale turcice ar putea influența mitologia vechilor triburi Yenisei (inclusiv Kets) atât de la sine, cât și ca emițător Modele mitologice iraniene Unele motive ale lui K m sunt înrădăcinate într-o adâncime antichitate și dezvăluie cele mai apropiate paralele nu numai între sistemele mitologice vecine, ci și indienii americani Acesta este, de exemplu, mitul Ket despre distrugătorul cuiburilor de vulturi Eroul mitului, scăpând de persecuție, cade legănându-se într-un leagăn pentru aceasta (care îl unește cu asemenea mitologi eroi, ca un fiu al pământului), în lumea superioară - în vârful „copacului ceresc”, unde este cuibul cu pui de vultur După ce eroul face vulturii să scârțâie, vulturul sosește și îi promite să dea unelte pentru a face foc dacă îi aduce o gheară Pentru a obține o gheară, eroul merge în partea de jos o lume în care obține un „ghimpe” („ac” sau „gheară”) din mitologicul pește Ket Schimbând o gheară cu o pungă cu o unealtă pentru a face foc, eroul se întoarce acasă Corespondența acestui mit cu similare mituri studiate de K Levi-Strauss, sugerează că versiunea Ket a acestui mit este un fragment dintr-un vechi mit eurasiatic care se păstrează cel mai bine în americani mit atribuit de cercetători timpului aşezării iniţiale a Americii V V Ivanov, V N Toporov CEPHAL (KgsraAod), în mitologia greacă, un descendent al lui Deucalion (opțiune: fiul lui Hermes, Aroiios III , ), soțul lui Procris, fiica regelui Erehtheus (Aroiios ) Procris s-a schimbat K cu Pteleont, ispitit de o coroană de aur, și apoi a fugit de mânia soțului ei la regele Minos După s-a împăcat cu K , s-a întors la el și a fost ucisă accidental de el la o vânătoare cu aceeași suliță ca a primit un cadou de la Minos, care a iubit-o Pentru aceasta, prin decizia Areopagului, K a fost alungat din țară (Aroiios III , ) Zeiţa Eos, care l-a răpit, s-a îndrăgostit de K (I , ) A T -G Mitul lui K a devenit subiectul dramei europene în Renaștere („K ” de Niccolo da Correggio), ambele poveștile sale: uciderea lui Procris și dragostea lui Eos pentru K au fost întruchipate pe scenă în secolele al XVII-lea și al XVIII-lea („Răpirea lui K ” de G Chiabrera, „Prokrida” de A Arda, „K și Prokrida” de P Calderon, I E Shlegel, K V Ramle-ra) Opere: „Prokrida și K” și „Aurora și Mullet Pictura lekifului cu cifre roșii al „artistului Pan” - î Hr e Boston Muzeu elegant artă = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i |g QUECHUA MITOLOGIA LA " R Kaiser, „Procris și K” G K Shyurman, F Araya, A Gretry, „Aurora și K” E T A Hoffmann În artele vizuale, soarta tragică a lui Procris este dedicată operelor lui Piero di Cosimo, Giulio Romano, P Veronese, G Reni, Annibale Carracci, N Poussin, C Lorrain și alții, despre istorie al doilea complot al mitului în pictura europeană, vezi art Eos KEFEI (Ktssrgid), în mitologia greacă: ) rege etiopian, fiul lui Bela (Aroioios II , ), soț Casiopea, tatăl Andromedei (II , ) Prin decizia Atenei, după salvarea Andromedei de către Perseu, K a fost transformat într-o constelație (Ps -Era'bovHi ); ) regele Arcadiei, tatăl a douăzeci de fii l-a întrebat Hercules pe K împreună cu fiii săi să participe la campania împotriva Lacedaemonului K a fost de acord după ce Hercule i-a dat bucla a fiicei de Gorgon într-un ulcior de aramă, care avea proprietatea de a speria dușmanii K îi era frică să plece orasul Tegeu, temându-se de invazia inamicului În campanie, K și fiii săi au murit (Aroiios II , ) A T -G QUETZALCOATL („șarpe acoperit cu pene verzi” sau „geamăn prețios”), în mitologie Indienii din America Centrală, una dintre cele trei zeități principale, zeul creator al lumii, creatorul omului și cultură, stăpânul elementelor, zeul stelei dimineții, gemeni, patronul preoției și științei, conducător capitala toltecilor - Tollana A avut multe ipostaze, dintre care cele mai importante sunt: Eekatl (zeul vântului), Tlahuiskalpantecuht-li (zeul planetei Venus), Xolotl (zeul gemenilor și monștrilor), Se-Acatl etc K — fiul lui Mixcoatl şi Chimalmat Primele imagini ale lui K , găsite în sculptura olmecilor, se referă la secolele VIII-V î Hr e În această perioadă, K a fost personificarea vânturilor din Atlantic, aducând umiditate câmpurilor și erou cultural care a dat oamenilor porumb În - secole n e cultul lui K răspândit în toată Centrala America (vezi Kucumats) El a devenit zeul suprem, creatorul lumii, creatorul oamenilor (vezi v Mictlantecuhtli) şi întemeietorul cultului Quetzalkoshpl Desen din Codexul Bourbon Quetzalcoatl Parte dintr-o lespede de piatră din secolele - Mexico City, Muzeul Național de Antropologie ry K face rost de mâncare oamenilor: transformându-se în furnică, pătrunde în furnicar, unde sunt ascunse boabele porumb, le fură și le dă oamenilor K i-a învățat pe oameni să găsească și să prelucreze pietre prețioase, construiește, creează mozaicuri din pene, urmărește mișcarea stelelor și calculează datele din calendar In aceea în aceeași perioadă, K apare și ca patron al preoției: conform mitului, el este întemeitorul ofrande, post și rugăciuni În perioada următoare, K intră într-o luptă cu antipodul său Tes-katlipokoy Tezcatlipoca îl seduce pe bătrânul K și își încalcă propriile interdicții: bea, intră în contact cu sora lui Supușii săi, toltecii, suferă nenorociri cauzate de aceeași Tezcat lipicios Dezamăgit, K părăsește Tollan și pleacă în exil voluntar în țara Estului, unde moare și corpul lui este ars Potrivit unuia dintre miturile aztece, K , după înfrângerea din Tollan, s-a retras la plută de șerpi în țara de peste mări din estul Tlilan-Tlapallan, promițând să se întoarcă ceva timp mai târziu de peste ocean Deci, când cuceritorii spanioli cu barbă au aterizat pe coasta de est Mexic în anul dedicat lui K , apoi inițial aztecii l-au luat pe liderul spaniolilor Cortes pentru revenind K K a fost înfățișat ca un bărbat cu barbă în mască, cu buze uriașe, sau ca un șarpe acoperit cu pene Numărul imaginilor sale în manuscrise și pe monumente de sculptură este enorm Evlavie față de azteci K provenea de la huasteci, așa că în manuscrisele aztece a fost adesea descris în haine huastece: o pălărie înaltă din piele de jaguar, aceeași șapcă, o placă de piept în formă de mare scoici, penaj de pene quetz-la Sanctuarul principal a fost în Cholula (Mexic) Numele K a devenit titlul de mari preoți, conducători ai adevăratului Tollan (Tula) R V Kinzhalov MITOLOGIA QUECHUA A luat forma aproximativ în prima jumătate a mileniului II d Hr e Înainte de început al -lea secol a fost răspândită în zonă Imperiile Inca - Tahuantinsuyu (majoritatea teritoriilor din Ecuador, Peru, părți semnificative din Bolivia, Chile și Argentina și regiunile sudice ale Columbiei), unde au trăit triburile quechuan K m parțial absorbit în sine credințe și comploturi similare ca structură cu alte triburi Tahuantinsuyu O parte a mitologiei personajele și motivele asociate acestora constituiau panteonul oficial al incașilor, care ocupau poziție dominantă în uniunea tribală Quechuan, iar mai târziu în stat Panteonul incas era format dintr-o triadă de zei cerești: soarele, tunetul și luna Complementar, al patrulea Elementul era constelația Pleiadele Soarele și tunetele, la rândul lor, erau trinitare Zeul soarelui s-a manifestat sub forma discului solar al lui Inti, triplu într-o singură față (domn-soare, fiu-soare și frate soare) Zeul tunetului, strâns asociat cu lumina soarelui, avea și el trei ipostaze: „sulița luminii” - fulger, „raza de soare” - tunet și fulger și Calea Lactee sau constelația Crucii de Sud De Potrivit lui Quechua, zeul tunetului, rupând un vas ceresc cu apă cu o piatră din praștie, a trimis ploaie Luna era preponderent o zeitate feminină și i s-a dat rolul de soră și soție a soarelui Incaul suprem era considerat fiul soarelui și reprezentantul său pe pământ Potrivit lui K m , pământul a existat pentru totdeauna Întregul univers, conform miturilor cosmogonice, a fost perceput ca un întreg unic, format din trei lumi: lumea superioară (hanan pacha), unde trăiau zeii cerești; lumea interioară (uku pacha), adică suprafața pământului; iar lumea inferioară (hurin pacha) - tărâmul zeităților htonice Liant elementul dintre aceste trei lumi erau doi șerpi uriași Fiind în lumea de jos, au trăit în apă; părăsind pământul (lumea interioară), un șarpe s-a deplasat vertical, luând forma unui uriaș copac - de la pământ la cer, celălalt - s-a transformat în râul Ukayali; în lumea de sus a devenit un curcubeu, celălalt este fulgerul Lumea inferioară, fiind deținerea unor forțe întunecate, conform unor mituri, era în acelaşi timp locul de origine al omului Cele mai multe mituri spun că toți oamenii a venit în lumină din pântecele mamei pământ (Pachamama) prin lacuri, izvoare, peșteri Fiecare comunitate avea un asemenea loc de naștere, cinstiți împreună În K m există mai multe variante de mituri despre apariție un fel de incași propriu-zis Potrivit unuia dintre ei, tatăl-soare și mama-lună și-au trimis copiii pe pământ - fiul lui Manco Capac și fiica lui Mamou Occlio Părintele soare ia dat lui Manco Capac un toiag de aur pentru a acolo unde intră în pământ, copiii soarelui au întemeiat orașul, care mai târziu era sortit să devină capitala unei mari puteri Manco Capac a reusit sa bage o tija in pamant in Valea Cusco, langa Muntele Wanakuri Aici fiul soarelui, primul Inca, și sora-sa soție au împlinit ordinul tatălui lor și și-au întemeiat stat Ideile quechua despre natura ciclică a istoriei umane sunt asociate cu miturile celor „patru generații” Primii au fost „oameni antici – Viracochi” Purtau haine din frunze, trăiau în peșteri și a cunoscut un singur zeu - Viracocha Acești oameni au curățat pământul de șerpi, prădători, pitici, sălbatici și a început să cultive pământul Următoarea generație - „oameni antici” - a început să cultive câmpuri, inclusiv terase, și conduc canale, construi case „Oamenii străvechi” purtau haine din piei, venerați un singur zeu - tunet-fulger în trei persoane (tată, fiu cel mare și fiu cel mic) A treia generatie - „oameni sălbatici” – înmulțiți ca nisipul de mare „Oamenii sălbatici” știau să țese, trăiau în case de piatră cu acoperișuri de stuf; Liderii conduceau viața socială „Oamenii sălbatici” au construit drumuri, a crescut o mulțime de vite, a extras aur, argint, cupru, plumb, cositor Au dezvoltat meșteșuguri era o armată permanentă, pentru că erau războaie pentru pășuni, câmpuri, ape S-au închinat Pachacamac Această generație a fost distrusă de un potop Ultima generație - războinici - i-a abandonat pe mulți pământurile strămoșilor lor și s-au așezat în locuri greu accesibile, pe vârfuri și stânci, construind acolo cetăți Erau războinici și vânători curajoși Morții erau îngropați în cripte cu mâncare, haine și femei moarte Conducătorii aveau mai multe soții, erau înconjurați de reverență Dumnezeul tău l-au numit „creatorul de oameni” Mitul cosmogonic se referea doar la ultima etapă umanitatea Zeul-demiurgul Viracocha, după ce a creat luminatoarele, a creat imediat generația actuală al oamenilor Quechua s-a închinat pământului, alături de acesta a existat și un cult al apei (vezi articolele lui Ko-chamama și Pariacaca); se făceau sacrificii lacurilor și râurilor, în fiecare oraș al epocii incașilor existau temple rezervoare în care se făceau abluții rituale Puma, ursul, vulpea erau de asemenea venerati; de la pasari - condor, porumbel, șoim; reptile - șerpi, broaște râioase În agricultură, la prima arătură și recoltare au fost onorate spiritele plantelor: Saramama (patronul porumbului), Kokamama (patronul cocai), Asomama (patrona cartofilor), etc Posesoare de spirite putere supranaturală - waki Sufletele morților s-au dus în „țara muților”, locația căreia pe termen nelimitat Poteca se întindea acolo peste abis de-a lungul podului păros, de-a lungul căruia era condus sufletul câini negri Se credea că morții au încolțit și au ieșit din pământ sub forma unor oameni vii Cult strămoșii au cerut sacrificii constante (în principal porumb, cobai, lame) S-au făcut sacrificii și zeităților, în special celor mari în timpul dezastrelor naturale: sângeroase (oameni, în special copii sub ani, lame) și fără sânge (coca, făină de porumb etc ) Odată cu venirea spaniolului cuceritorilor, cultul oficial al templului zeilor cerești a fost distrus cu toate acestea crearea de mituri în mediul indian a continuat până în secolul al XX-lea, adoptând în mare măsură forme sincretice (s-au folosit intrigile folclorului european și ale mitului creștin) S Ya Serov CYBELE (Kn | ZyoAg |), în mitologia greacă, zeița de origine frigiană, apropiată în ea funcții ale zeiței Rhea și uneori identificate cu ea Purtat mai numesc: Kiveva, Dindimena, Ideea mama, Marea mama a zeilor Miturile despre K sunt legate de istorie tânărul Attis Zeița cere de la slujitorii săi o supunere completă față de ea, uitându-se de ei înșiși într-o nebunie încântare și extaz când preoții din K își fac răni sângeroase unii altora sau când neofiții se castrează în numele lui K , părăsind lumea cotidiană și trădându-se în mâinile unei zeițe sumbre și teribile Pe un car de aur cu o coroană dinţată în formă de turn pe cap, K apărea mereu înconjurată de coribanți și curete nebuni, lei și pantere sălbatice Ea este stăpâna munților, pădurilor și animalelor, reglandu-le fertilitatea inepuizabilă Cultul lui K la Roma a fost introdus în anul î Hr e la sfarsitul a -a Războiul punic, în timpul expansiunii active a Romei spre Est Cultul lui K s-a contopit cu cel pur roman ideea zeiței culturilor și recoltei Ops Sărbătorile în cinstea lui K au fost cele mai magnifice din epocă imperiu, când sincretismul religios a primit o dezvoltare deosebită și K a început să fie venerat ca patrona bunăstării orașelor și a întregului stat Ovidiu, în Fasti, descrie în detaliu privind instituirea Jocurilor Megaleziene în cinstea lui K (Оѵісі Gazi IV - ) Lucretius în poezia „Despre natură lucruri” pictează un tablou al procesiunii Maicii Ideilor - ocrotitoarea cetăţilor, care dă roadele pământului (Lig II) - ) A T -G CYBEROT, în mitologia indienilor Yaruro (Venezuela), un spirit malefic feminin K este stăpâna lumii interlope, unde, conform ideilor Yaruro, „oameni” înrudiți cu oameni trăiesc, de exemplu, caimani K , pătrunzând în corp o persoană provoacă boală, dar Kuma, cu ajutorul unui șaman, poate alunga un spirit rău dintr-o persoană L F KIBUKA, în mitologia Ganda, zeitatea războiului Potrivit miturilor, K este fratele mai mic al zeului Mukas; a fost trimis de ei să-l ajute pe regele Nakibinga, care era în război cu Nyo-ro În timpul bătăliei, K a zburat în nor și De acolo, l-a lovit pe Nyoro cu săgețile și sulițele sale Datorită ajutorului său, Ganda a câștigat primul luptă Cu toate acestea, K a încălcat interdicția lui Mukas de a comunica cu femeile Nyoro și a luat unul dintre prizonieri la el colibă După ce a aflat secretul său - cine este și unde se află în timpul luptei, ea a fugit la ea noaptea Când bătălia a reluat a doua zi dimineață, Nyoro au început să tragă în nori cu arcurile lor și l-au rănit de moarte pe K El a coborât pe un nor la un copac mare și a murit, iar Nakibingwe și mulți dintre oamenii săi au fost uciși Trupul lui K a fost coborât din copac și îngropat După variantă, rănitul K și-a scăpat scutul Nyoro a plecat el pentru sine, pentru care au fost pedepsiți: o boală necunoscută până atunci s-a răspândit printre ei Apoi noro a returnat scutul lui Ganda, care l-a așezat în templul construit în cinstea lui K , împreună cu alte sacre relicve După moartea lui K , fiii lui Mukas, Nende și Kirabira, au devenit zeii războiului Principalul dintre ei este Nende, el dă sfaturi în timp de război și își trimite reprezentanții în campanii militare Nende are șase soții consacrate care nu părăsesc niciodată incinta templului E K KIGWA, în mitologia poporului vorbitor de bantu din Nyarwanda (Rwanda), strămoșul și primul rege, acționând (împreună cu fratele său Lututsi) ca erou cultural Originea lui K este asociată cu o divinitate Sunt un Imana a creat două țări: cea de sus, care este deasupra norilor, a soarelui și a stelelor și fund - pământ În țara de sus a creat plante utile, copaci, animale și oameni unu o femeie stearpă s-a dus la Iman cu o cerere să-și dea copiii A promis că va ajuta cu condiția ca ea va ține totul secret; a luat lut, l-a umezit cu salivă și a modelat o figură umană; predandu-l femeie, a poruncit să pună într-un vas și timp de nouă luni să-l umple cu lapte dimineața și seara După această perioadă, femeia a auzit plâns venind din vas, a scos copilul de acolo, l-a spălat și i-a spus soțului ei că s-a născut un copil (mai târziu, numit K , iar mama lui a devenit fi numită Nyinakigwa, „mama lui Kigwa”) Apoi a primit de la Iman un fiu Lututsi si o fiica Nyinabatutsi („mama poporului tutsi”) K și Lututsi au devenit vânători pricepuți, iar Nyinabatutsi a fost cel mai bun țesător covorașe, coșuri făcute, bere preparată Totuși, Ninakigwa nu a păstrat cuvântul dat de Iman; a ei sora ei, care era și ea stearpă, i-a cerut secretul de a avea copii Imana supărată a pedepsit-o pe Ninakigwa despărțindu-o de copiii ei, pe care i-a alungat în țara de jos Aflându-se pe pământ, K , fratele și sora lui au suferit timp de zece zile de frig, foame și boală Iman, care i-a fost milă de ei, cărora le-au întors rugăciunile, le-au trimis foc - fulgere, semințe de plante folositoare, fierar ciocan și burduf, sapă și alte unelte necesare K cu fratele și sora lui pusi pe treabă: K tăiat iarbă, sapă Lututsi, Nyinabatutsi a semănat, iar a doua zi au încolțit semințele, iar după câteva zilele în care s-a luat prima recoltă Într-o zi, unul dintre locuitorii țării de jos, ai cărui strămoși au fost odată alungați și de Iman, a venit la coliba lui K și am văzut un foc, câmpuri cultivate semănate cu plante nemaivăzute până acum „Copii Iman” l-a tratat și i-a dat ceva de mâncare să ia cu ei În urma lui a venit să ceară mâncare și altele LA s-a oferit să-l ajute să cultive pământul, iar pentru aceasta le-a dat semințe și uneltele necesare K a fost recunoscut rege al Rwandei Când sapa s-a uzat, K și Lututsi au început să topească minereu și să forjeze sape S-au antrenat fierărie de către poporul hutu, iar de atunci hutui fac săpe în Rwanda Când oamenii tăi care locuiau în pădure, i-au cerut lui K protecție împotriva animalelor sălbatice, K și Lututsi le-au dat sulițe și i-au învățat să facă arcuri și săgeți; și ai tăi s-au supus și lui K Iman, prin Mutabazi, a predat vite lui K , Lututsi și Nyinabatutsi - câte o pereche de animale de fiecare tip - și a ordonat lui K să se căsătorească cu sora lui Au avut trei fii și trei fiice, dintre care cea mai mare ulterior, din ordinul lui Iman, s-a căsătorit cu Lututsi Mutabazi, care a devenit fratele de sânge al lui K, lăsat să trăiască pe pământ Cu toate acestea, oamenii din invidie l-au ucis Iman l-a înviat pe Mutabazi, dar nu a rămas înăuntru țara de jos, dar s-a mutat în =| *=| '=| *=| '=| *=| '=| *=| *=| *=| *=| '=| *=| '=| *=| '=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| ' =| *=| '=| *=| '=| * i KICN fulger către Iman De acolo, el continuă să aibă grijă de bunăstarea Rwandei și atunci când este greu pentru vremea țării, spiritul lui Mutabazi este infuzat într-unul dintre fiii regelui E S Kotlyar KIJA (lectura coreeană a numelui chinezesc Ji-tzu sau Qi-tzu), în mitologia coreeană, un erou, fondatorul legendar al statului Joseon (așa-numitul Kija Joseon) după mai bine de o mie de ani domnia lui Tangun Dinastia Qing ar fi dominat nord-estul Chinei și Coreea de Nord timp de de ani K - originar din China Numele lui era Xu-yu, iar Ji-tzu provine de la nume posesia lui Ji (lângă Taiyuan modern, provincia Shanxi) și rangul de nobilime „zi” În Shi ji ”(„Note istorice”, secolul I î Hr ) Sima Qian își întâlnește și numele cu înlocuirea primului semn pentru hieroglifa „kai” (Kor „ke”), „a deschide”, se pare că din cauza tabuului hieroglifei „ji” din nume Prin urmare, unii istorici coreeni l-au asociat pe K cu cultul soarelui, ridicându-i fonetic numele la Heji („fiul soarelui”) Conform legendelor consemnate în sursele chineze de la începutul anului d Hr e , K era un unchi ultimul conducător al dinastiei Yin - Zhou-xin (conform cronologiei tradiționale - î Hr ) A lovit din favoarea lui, K a fost trimis la închisoare După înfrângerea poporului Yin de către trupele Zhou, care condus de Wu-wang, a fost eliberat din captivitate, dar a refuzat să-l servească pe învingător Cu a lor În calitate de apropiați, K a mers spre est, spre ținuturile Joseon, unde, se presupune că, în î Hr e și a întemeiat statul care a fost recunoscut de Casa lui Zhou Surse chineze ("Hou Han shu" - "Istoria Hanului de mai târziu" Fan Ye, secolul al V-lea și alții) îi atribuie lui K o „misiune culturală”: se presupune că el „a învățat poporului [Joseon] riturile și justiția, agricultura și sericultura, au stabilit opt interdicții, după care nu i-au încuiat ușile case și nu au fost furturi ” După ce a auzit despre înțelepciunea lui K , Cho-wu Wu-wang a început să-l întrebe despre guvernarea statului și a poporului și i-a spus „Marea Lege” (fan Hong) în secțiuni, care a stabilit norme și reguli etice pentru relațiile dintre oameni (date în Shan shu" - "Cartea istoriei", secolul III î Hr e ) Mulți istorici coreeni moderni iau în considerare versiunea sosirii K în Joseon falimentat: a fost canonizată imaginea unui domnitor virtuos și „luminat” istoriografia confuciană chineză și coreeană pentru a fundamenta drepturile Han coloniști pe pământurile pe care le-au acaparat în locurile de reședință ale vechilor triburi coreene Cultul lui K (cultul „spiritului” lui K ) a fost larg răspândit în secolul I î Hr e numai în zonele în care locuiesc descendenţii Coloniști chinezi, inițial în patru districte Han de pe teritoriul fostului Antic Joseon, iar mai târziu în statul Goguryeo În perioada Koryo (secolele - ), când procesul de dezvoltare s-a intensificat Principii confucianiste de guvernare, a fost din nou înviat: în a fost construit mormântul lui K din Phenian L R Kontsevici CYCLOPES, Ciclopi (KnkhKhshlgd), în mitologia greacă, fiii lui Uranus și Gaia, uriași cu unul ochi în mijlocul frunții (numele „K ” înseamnă „ochi rotunzi”), puternic și sălbatic Numele lor: Bront - „tunet”, Sterop – „fulger” și Arg – „pe-run” – indică legătura lui K cu forțele elementare ale naturii (Nez Tieo§ - ) K aparțin celei mai vechi generații de zei; au fost aruncați de Uranus în tartru, dar Zeus i-a eliberat și a profitat de puterea, puterea și priceperea lor în lupta împotriva titanilor, când K i-au înmânat tunete, fulgere și trăsnet (AroPob I , ) Au făcut o armă formidabilă pentru Zeus, dar pentru Apollo îl întrerupse K , care a făurit un fulger, cu care Zeus l-a lovit pe Asclepius (III , - ) Virgil K are asistenți Hephaestus în măruntaiele Etnei, unde forjează carul lui Marte, egida lui Pallas și armura lui Eneas (Aep VIII - ) Homer K are un trib de uriași mândri și răi, trăiesc în peșteri adânci, nu cunosc legile și meșteșuguri, nu ară și nu semăna, mâncând fructele pe care pământul însuși le dă naștere Singura lor avere turme Celebră este povestea lui Ulise despre orbirea lui K Polifem, fiul lui Poseidon ( IX - ) ÎN Poezia elenistică (în Teocrit în Idila XI) Polifem este înfățișat într-un spirit amuzant de ironic, îndrăgostit de nimfa Galatea A T -G KICN (Knkhvod, „lebădă”), în mitologia greacă: ) fiul lui Apollo și Firia (Api Il'eg ) (opțiune: Hyria), un vânător frumos care locuia în vecinătatea Calydonului Mulți tineri și-au dorit să fie prieteni cu K , dar el i-a respins pe toți cu aroganța și temperamentul lui prost Când K a fost abandonat de ultimul său prieten, el, împreună cu mama s-a repezit la lacul Kanopskoe; Apollo i-a transformat pe amândoi în lebede (Ovib Mei VII în continuare); ) fiul lui Poseidon și Kaliki (Hyg Hab ), tatăl lui Tenes și Hemitea După moartea primei sale soții, a intrat căsătorie cu Philonoma, care a încercat să-l seducă pe fiul ei vitreg Tenes Mama vitregă respinsă de el a calomniat ambii copii K a ordonat ca Tenes si sora lui sa fie asezati intr-o cutie si aruncati in mare Cutia este bătută în cuie insula; Tenes a devenit regele acestei insule și i-a dat Orbirea lui Polifem Fragment de pictură al unei amfore proto-atice din Eleusis - î Hr e Eleusis, muzeu KIY, în mitologia slavă de est, un erou Conform legendei (în Povestea anilor trecuti) K cu frații mai mici Shchekom și Khoriv - fondatorul Kievului: fiecare a fondat o așezare pe unul dintre cele trei dealurile Kievului; legenda este cunoscută și în vechea transmisie armeană, unde Kievul este numit Kuar Poate că numele K provine de la *ksh-, denumirea fierarului divin, un aliat al Tunetorului în se duelează cu un șarpe Legenda ucraineană leagă originea Niprului cu fierarul lui Dumnezeu a învins șarpele, care impusese taxe asupra țării, l-a înhămât la plug și a arat pământul; ieșit din brazde Nipru, repeziri ale Niprului și metereze de-a lungul Niprului (metezele Zmiev) Vezi și Lybid, Krak V I , V T Kikimora, shishimora, în mitologia slavă de est, spiritul rău al casei, o femeie mică invizibil (uneori considerată soția unui brownie) Noaptea, îi îngrijorează pe copiii mici, confundă firele (în sine îi place să învârtească sau să țese dantelă - sunetele lui K care se învârte în casă prevestesc probleme); ostil bărbaţilor Poate dăuna animalelor de companie, în special găinilor Principalele atribute (conexiune cu fire, brute în unele locuri - podizbitsami, întuneric) K este asemănător cu mokush, un spirit rău care continuă imaginea slavului zeița Mokosha Numele „K” - un cuvânt compus, a cărui parte a doua este numele antic al femeii mara, mora caracter V I , V T Kikimora Dintr-un desen de I Ya Bilibin Bătălia de la Heracles cu Kyknos Fragment de pictură de hidra cu figuri negre BINE î Hr e Roma, Vatican muzee numele lui (Tenedos) (Aroiios erii III ; Raiz X , ) După ce a aflat că a fost victima înșelăciunii, K a ordonat îngroapă Philonoma de viu în pământ Mergând în căutarea fiului său, K l-a găsit pe insulă K şi Te-nes a luat parte la războiul troian de partea troienilor și a murit în mâinile lui Ahile ) Ovidiu relatează că Tenes a murit apărându-și insula, iar K a fost transformat într-o lebădă de către tatăl său (Ovisi Mei XII - ); ) fiul lui Ares și Pelopia (uneori Pirinei) K l-a provocat pe Hercule la luptă unică; când Ares a început să-și sprijine fiul, Zeus, aruncând un fulger în mijlocul luptei, a oprit lupta (Aroiosi II , ), iar Ares l-a transformat pe K într-o lebădă (Hyg Hab ); ) fiul lui Stheneleu, regele Ligurelor, prieten cu Phaeton, deci plângându-și moartea, că Apollo l-a prefăcut în lebădă (Ver§ Aep X în continuare; Nu§ Hab ) LA a fost plasat ca constelația Cygnus pe cer (Оѵісі Мі II următorul); ) unul dintre pretendenții Penelopei, ucis de Ulise (Nosh Ob XVI ; Aroiob erii VII ) Miturile despre K reflectau motivul transformării oameni cu inima frântă sau morți în păsări ale căror strigăte păreau triste M B KIKONS (kshoѵed), în mitologia greacă (Nosh Ob IX - ) poporul pe care Ulise și însoţitorii săi după ce au plecat din Troia Corăbiile lui Ulise au fost pironite de vânt în orașul K Is-mar; cetatea a fost distrusă de ahei, bărbații au fost uciși, iar femeile au fost luate prizoniere Neascultând imediat sfatul lui Ulise părăsesc țara lui K , tovarășii săi au rămas să se ospăteze pe mal și au fost atacați de K din alte orașe care au venit în salvarea colegilor lor de trib În această bătălie, Ulise a pierdut șase om de pe fiecare navă Întâlnirea cu K este unul dintre puținele episoade din rătăcirile lui Ulise la care se pretează localizare suficient de sigură [aparent, vorbim despre tribul trac K , care locuia în nordul coasta Mării Egee, la vest de râul Gebr (actuala Maritsa)] V Da KILLENA (KіАХцѵгі), în mitologia greacă, o nimfă, soția lui Pelasg, mama lui Li-kaon, care a domnit în Arcadia și pedepsit de Zeus împreună cu de fii pentru răutate și trufie (Aroiob III , ) Muntele din Arcadia, pe care s-a născut Hermes, purta numele K (Nutp Not III ) A T -G KIM ALJI, în mitologia coreeană, strămoșul clanului Kim din vechiul stat coreean Silla Mit despre K A - unul dintre miturile arhaice despre primii strămoși ai tribalului nume de familie, prin natura lor apropiate de miturile despre fondatorii de state Păstrată în două versiuni Potrivit Samguk Sagi, la de ani în a -a lună, conducătorul Sillai, Sok Tharhae, a auzit noaptea cântând un cocoș în pădure Sirim, trimis acolo în zori Prințul Hogon („prințul dovleac”, numit așa pentru că a navigat din Japonia în Silla, legându-şi o tărtăcuţă la brâu) Când s-a întors, a spus că este atârnat de ramurile unui copac un cufăr de culoare aurie, iar sub el este un cocoș alb Atunci conducătorul, mergând el însuși acolo, a deschis cufărul, în care se afla un băiat de o frumuseţe extraordinară De atunci, pădurea a fost numită Kerim Băiatul era dus la palat Era excepțional de talentat A fost numit Alji („copil”) și numele de familie i-a fost dat lui Kim, deoarece a apărut dintr-un cufăr de aur (Kim și cuvântul „aur” - „kym” - scrise cu același caracter) Seok Tharhae l-a numit pe K A ca ministru și un descendent al lui K A în a șaptea genunchi, Michhu, în a devenit conducătorul Silla, adică familia Kim a început să conducă țara de atunci încolo O versiune detaliată a mitului K A este înregistrată în Samguk Yusa Toponimia este legată de mitul legenda despre originea numelui tarii Kerim (Silla) Unii cercetători văd comunitatea acestui mit cu miturile despre Geumwa („broasca de aur”) printre Buyeo-ul de Est și despre Kim Su-ro printre triburi kaya Potrivit istoricului coreean Lee Byongdo, în toate aceste mituri, hieroglifa „kim / kim” inițial a fost transmis cuvântul coreean „bătrân”, „preot”, și abia apoi numele de familie al conducătorilor Silla L R Kontsevici KIM KUI („Testoasa de aur”), spiritul patron, care ocupa un loc important in stat simbolismul Vietnamului Țestoasa simboliza longevitatea și puterea: stele de piatră cu inscripții ridicate pe spatele țestoaselor de piatră În plus, se credea că țestoasa este asociată cu magia și previziuni ale soartei; Semnele „înscrise” de natură pe carapacele țestoaselor erau uneori percepute ca profeții, așadar, astfel de țestoase ciudate prezentate suveranului au fost menționate în cronici istorice Povestea lui K K este legată de construcția de către suveranul An Duong ( - î Hr ) cetatea Koloa - K K a alungat spiritele rele care au interferat cu construcția cetății și i-a dat suveranului o gheară din care era sculptat declanșatorul unei arbalete magice Acest complot rezonează cu mitul broaștei țestoase cunoscută printre mu-ong și alte popoare din Vietnam, care i-a învățat pe oameni să construiască case grămadate Imaginea unei țestoase - spiritul patron apare în popular legenda sabiei sacre, cu care comandantul Le Loi a alungat la inceputul secolului al XV-lea din Vietnam cuceritorii chinezi Țestoasa Le Loi a returnat sabia sacră pe lacul din Hanoi, care poartă acum numele Lacului Sabiei Întoarse (Ho Hoankiem) Pe acest lac de la Templul Muntelui Jade există o imagine a unei țestoase care duce o sabie sacră N N KIM SURO, în mitologia coreeană, un erou cultural, fondatorul statului stva printre triburile Kai din cursurile inferioare ale râului Nakdong din regiunea Gimhae (provincia Gyeongsangnam-do) Potrivit mitului plasat în „Karakkukki” („Înregistrări despre statul Karak”, mijlocul secolului al XI-lea) și inclus în „Samguk Yusa”, oameni din triburile Kai care au trăit după crearea lumii în sudul Peninsulei Coreene, în anul în a -a zi a celei de-a -a luni, o voce umană deasupra muntelui Puk-kviji („Muntele țestoasă de nord”) a spus că la porunca cerului, a venit să întemeieze un stat Când locuitorii îndeplineau ritualul întâlnirii cu spiritul domnitor, s-a auzit un vuiet îngrozitor, iar din cer pe o frânghie violet închis a coborât un auriu un cufăr care conține șase ouă de aur, rotunde ca soarele A doua zi de la ouă au apărut băieţi de înfăţişare impunătoare Zece zile mai târziu aveau ore înălțime ( oră - , cm), arătau ca un dragon, aveau sprâncene de opt culori și pupile duble A apărut primul în timpul vieții a fost numit Suro, iar după moarte - Suryn De când s-a născut dintr-un ou de aur, a primit numele de familie Kim (vezi despre asta în Art Kim Alji) A devenit conducătorul țării Tegarak („Marele Karak”) Frații rămași au mers în alte kaye și au fondat cinci state tribale (comunități) K S a fost diferit mare înțelepciune și se presupune că a trăit de ani Pentru a menține cultul lui K S , Gimhae a ridicat mormânt Poate că, sub numele K S , unul dintre adevărații lideri ai Kayas-kih este reprezentat comunități de mai târziu, dar pentru a justifica o origine mai veche, se dă această imagine colorare mitologică Mitul lui K S aparține unei serii de mituri despre nașterea primilor strămoși dintr-un ou Nașterea dintr-un ou, personificarea soarelui, legătura indispensabilă a eroilor cu cerul (K S însuși) și apa elemente (soția sa) și alte trăsături aduc mitul lui K S mai aproape de alte mituri despre fondatorii coreeanului state (vezi Tongmyeon, Pak Hyokko-se) și miturile popoarelor din Asia de Sud-Est Și în alte părți ale mitului despre K S dezvăluie multe în comun atât cu miturile coreene timpurii, cât și cu cele târzii: în episoade competiție în arta reîncarnării între K S și Sok Thar-hae, sosiți dintr-o țară de peste mări viitoarea soție a lui K S - Ho Hwanok, moartea lui K S și a soției sale Mitul lui K S este cunoscut și oarecum versiune modificată În „Osan puryon” („Imaginea lui Buddha de pe Muntele Osan – Pește”), plasat în „Samguk yusa”, se spune că un ou a căzut din cer pe mal, s-a transformat într-un om care a devenit guvernează țara Karak Acesta a fost K S Și apoi dragonul este introdus în narațiune, spiritele rele în femeie aspectul, Buddha etc L R Kontsevici KINGU (akkadian), un monstru în mitologia akkadiană Potrivit poemului cosmogonic Enuma Elish, K împreună cu alți monștri și dragoni, a fost creat de zeița Tiamat, care a căutat să se răzbune zei „tineri” pentru uciderea soțului ei Ap-su (Abzu) Îi face pe K soțul ei, îi dă „mese soarta” și îl trimite să lupte cu Marduk Dar el ia „tabelele sorții” de la K și îl ucide pe K și apoi, amestecând lut cu sângele K ucis, el creează oameni împreună cu zeul Eya V A KINI, în mitologia Laks, Didoys (Kine), Dargins (Kune), Rutuls (Tushedryshbe), Tats (Numnegir), spirit bun, patron al clanului, vatra familiei; aduce belșug în casă Potrivit multora Potrivit credințelor, K este invizibil, vine vineri în casă (pentru a-l potoli pe K , gospodinele ung sobe încinse cu o bucată grasă de carne sau unt) Potrivit credințelor Laks, K apare într-o formă zoomorfă - sub forma unei pisici, un hamster, un șarpe cu picioare și coarne de aur; lasa urme pe faina pe care ii toarna proprietarii pe o farfurie; om, oricine îl vede pe K este sortit să fie fericit Sunetele făcute de gândacul plictisitor de lemn sunt interpretate de Laks ca sunete K , mărturisind patronajul spiritului casei După ideile darginilor, K este o femeie de statură mare, cu sânii mari, cu roșu păr lung, până la degete, de obicei invizibil pentru oameni; locuiește în stâlpul central al casei Plecarea ei din acasă prevestește necazuri, dar ea însăși nu provoacă răul În mitologia Tats, Numnegir are aspectul unei nevăstuici, un șobolan mare Inițial crezut a fi bun spirit; conform legendei, pielea unuia dintre aceste animale, bătută în cuie peste patul unei femei în travaliu, bolnavă, ar putea protejează-i de spiritele rele Treptat, ideile despre Numnegir s-au modificat; el a devenit privit ca un prevestitor al nenorocirii (de unde și numele său, însemnând „un nume care nu pronunță") X M Khalilov KINIR (KmZrad), în mitologia greacă, regele cipriot, fiul lui Apollo (opțiune: Sandaka, Aroioi III , ), strămoșul Kiniradelor - preoții ereditari ai Afroditei din Paphos, care au stabilit în oraș Paphos este cultul acestei zeițe (Тасіі Нізі II ) K i-a învățat pe locuitorii insulei muzică, dans și casting bronzul și folosirea uneltelor metalice ( g XVI , ) (opțiune: K era conducătorul orașului Byblos, de unde a transferat cultura feniciană în Cipru) Cel mai popular mit este despre povestea de dragoste a lui K și fiica sa Mirra, care a dus la nașterea lui Adonis, când a fost descoperită legătura păcătoasă a lui K , el sa sinucis (ОѵісІ Мі X în continuare) M B KINNARS (Ind antic kitpagaz, lit , „ce fel de oameni”), în mitologia hindusă, o clasă de semi-divine creaturi reprezentate fie ca oameni cu capete de cal (cf centauri greci), fie ca păsări cu capetele oamenilor K sunt considerați copiii lui rishi Kashyapa (precum raksha-sama, naga, maimuțele) sau el însuși Brahma născut din piciorul său K aparțin alaiului zeului Kubera și, ca și Gandharva, sunt cântăreți și muzicieni cerești În hinduismul târziu, K sunt identificați cu Kimpurush - ființe de natură semi-divină, semi-animală P G KINOROHINGAN ȘI VARUNSANSA-DON, în mitologia demiurgilor Dusuns din Sabah (Malaezia de Est), soț și soție ieșind din stânca originară (cf Lumimuut) Varunsansadon a creat pământul din bulgări murdăria din propriul tău corp și fierarul Kinorohingan a forjat cerul Apoi au creat oameni din pământ, care însă nu aveau nimic Există Apoi K și V , din compasiune față de oameni, și-au ucis fiica Thogoryong și din părți ale corpului ei au apărut plante cultivate (cf Hainuwe-le) M Ch KINTU, în mitologia Ganda, strămoșul, prima persoană care a venit pe pământ, un erou cultural și rege zeificat Într-o versiune, K este fiul zeității cerului Gulu, în cealaltă, fiul zeului Katon-da ÎN o serie de mituri vorbesc despre originea divină, cerească, nu a lui K , ci a soției sale Nambi - fiica Gulu Înainte de a fi de acord cu căsătoria fiicei sale cu K , tatăl lui Nambi l-a supus căsătoriei încercări: îl invită să mănânce mâncare pregătită pentru de persoane; tăiați o stâncă cu cupru cu un topor, ridicați un ulcior de rouă etc K face față cu succes la asta Când era gata să meargă cu soția sa la pământ, K a luat cu el vaci, o capră, o oaie, un pui, o rădăcină bananier, cartof dulce, porumb etc Gulu i-a avertizat să nu se întoarcă sub nicio formă, chiar dacă uită ceva, pentru că fratele lui Nambi - Walumbe (moartea) vrea să meargă cu ei in orice caz Nambi s-a întors totuși la jumătatea drumului, pentru că a uitat să ia boabele pentru pui Ea nu putea scăpa Walumbe, l-a urmat pe Nambi până la pământ Nambi a plantat plante aduse din cer, pământ acoperit cu porumb și banani; vite s-au înmulțit K și Nambi au avut mulți copii, dar după o ceartă cu Walumbe, copiii au început să moară Făcându-i milă de K , Gulu a trimis un alt frate pe pământ Nambi - Kaikuzi pentru a opri Walumba de la ucidere Kaikuzi a ordonat tuturor oamenilor să rămână în locul lor case până îl prinde pe Walumbe și să nu facă zgomot dacă îl văd deodată Dar când Kaikuzi l-au atras pe Walumbe din pământ, copiii au încălcat interdicția Auzindu-le strigătele, Walumbe s-a întors la pământ Kaikuzi i-a spus lui K că nu se mai poate face nimic și s-a întors în rai De atunci, moartea a trăit Pământ Potrivit mitului, K este strămoșul dinastiei regale Ganda; a învățat oamenii să facă haine, a prezentat unele ritualuri, obiecte rituale, interdicții alimentare stabilite etc În jurul lui K circulă și miturile despre fierari Potrivit unui mit, primul fierar a fost fiul lui K Mulanga Conform unei alte versiuni: primul fierar a venit din Nyo-ro și a devenit fierarul regal la curtea lui K , care a lucrat adesea cu el Fierarul și urmașii săi au câștigat o funcție importantă la curte Potrivit unei versiuni, când K a murit, liderii și preoții au anunțat că s-a ascuns în pădure, în timp ce ei înșiși în secret l-a îngropat pe K într-un mormânt din spatele casei sale, învelind cadavrul într-o piele de vacă și acoperind mormântul din sălbăticie animale cu tufe spinoase Marele preot a păzit mormântul cât a fost posibil pentru a separa maxilarul de cadavru, care a fost apoi pus în tâmplă Templul K , unde a fost susținut foc sacru, era pe muntele Mah-gong În fața templului era o desfășurare sacră revo K , crescut din rădăcina unui bananier, adus cândva din cer În pădurea sacră K el făcut sacrificii E S Kotlyar CYPARIS (Kgsharyusgad), în mitologia greacă, un tânăr, fiul lui Telef, favoritul lui Apollo Ovidiu în „Metamorfoze” (ОѵісІ Мі Ch, - ) spune povestea atașamentului lui K de o căprioară frumoasă, pe care cândva l-a rănit de moarte din greşeală şi l-a jelit cu amar Zeii, la cererea lui K , s-au întors el într-un copac al durerii, ca să tânjească pentru totdeauna după prietenul său; Apollo era de asemenea de neconsolat Sub forma lui K - trăsăturile străvechi ale demonismului vegetal și vârcolacului fetișist A T -G KIREMET, în mitologia civașă, numele categoriei de spirite în care s-au transformat sufletele veneraților oameni (în special, strămoși, vrăjitori), precum și numele sanctuarului asociat cu închinarea lor Unii cercetători folosesc termenul „K” derivat din arab, karamat, „miracol”, altele - de la numele antic spiritul sau zeitatea popoarelor din Eurasia [conservat de unele popoare în diferite versiuni: „kormos” (spirite inferioare) printre altaieni, „kurmush” - spiritul patron al casei printre teleuți etc ] Se credea că K oferi ajutor și salvează de la necazuri, dar poate aduce și nenorocire Unii K au fost considerati spirite ostile și au fost răsplătiți prin jertfe Rândul K (Valem-khuja, Vylari yrasem și etc ) era cunoscută pe scară largă de cievași, dar cei mai mulți dintre ei erau venerati doar de populația districtului sau chiar un sat Aproape fiecare sat avea propriul K Unele K sunt înrudite genetic Cultul musulman al sfinților (de exemplu, Valem-Khuja) V B CYRENE (Kirtsuts), în mitologia greacă, o nimfă tesaliană, fiica regelui lapiților, Hypseus, strănepoată Ocean K - un locuitor al pădurilor, un paznic al turmelor, un vânător neînfricat, de care s-a îndrăgostit Apollo a plecat în grabă în Libia, unde l-a născut pe Aristaeus K a fost considerat fondatorul orașului cu același nume în Libia Povestea dragostei lui Apollo pentru K , venirea lui Dumnezeu la centaurul Chiron pentru sfat, precum și o profeție centaur despre viitorul fericit al lui K și urmașilor ei sunt povestiți de Pindar (Pipsi RuNi IX) A T -G KIRIRISHA (Kіgіgіza, „mare zeiță”), în mitologia elamită, zeița-mamă Inițial venerat doar în sud-estul Elamului, în zona Liyan (Bu-shir) Din con mileniul III î Hr e cultul ei a devenit răspândit în tot Elamul La început mileniul II î Hr e a ocupat un loc de frunte în panteon ca „mamă zei ” De la Ser mileniul II î Hr e Hum-pan a devenit șeful panteonului, iar K a primit titlul de „marea sa soție " M D KIRK, Circe (Кірхгі), în mitologia greacă, o vrăjitoare, fiica lui Helios și a lui Perseida, sora Regele Colhidei Eeta și soția lui Minos Pasiphae, mătușa Medeei Trăiește pe insula Eya printre pădurile din palat luxos Animale sălbatice, insecte Circe Sculptură Ch Gumeri Paris, Luvru cei care așează insula sunt oameni care au experimentat magia lui K Însoțitorii lui Odiseu K care au sosit pe insulă, după ce a băut cu o băutură de vrăjitoare, se transformă în porci Ulise, pornind să-și salveze tovarășii, Kirk oferă cupa lui Ulise Pictură de J W Waterhouse Oxford, Galeria Oldham radiază de la Hermes iarba magică „molia”, care trebuie aruncată în băutura preparată de K , și, scoțând o sabie, îi rupe vraja rea Ulise îl cucerește pe K , însoțitorii săi primesc din nou formă umană După ce a petrecut un an întreg de viață fericită cu K , Ulise, instruit de ea, pornește întreabă-l pe Tiresias despre soarta lui în tărâmul morților (Nosh Oy X - ) Din legătura cu Ulise în K s-a născut fiul Telegon (literalmente, „născut departe”), care mai târziu și-a ucis accidental tatăl (Hu§ Hab ) K îi curăță pe Medea și pe Jason de uciderea fratelui Medeei, Apsyrtus, dar îi alungă din posesiuni (Aroii Shui IV - ) K se distinge prin înșelăciune și gelozie Ea se transformă într-un monstru Îndemânare În mitul lui K , motivele unui basm sunt vizibile A T -G Mitul lui K este întruchipat în literatura italiană a Renașterii (la Dante, Petrarh, mai ales la Boccaccio în cartea „Despre femei celebre”), în poezia franceză şi spaniolă şi dramă în secolul al XVII-lea (Lope de Vega, poezia „Circe”, Calderon, drama „Cea mai mare vrăjitorie, dragoste”, T Corneille, tragedia „Circe”, etc ) În viitor, puține lucrări sunt create pe intriga mitului, în inclusiv tragedia lui A Ya Knyaznin „Circe și Ulise” În arta plastică antică, scene cu Ulise și K apar în lucrările de pictură în vază și picturi murale În arta europeană, complotul mitului este unul dintre cele mai populare din secolele al XVI-lea și al XVII-lea (cicluri fresce de Primaticcio, Guercino și alții; lucrări de Annibale Carracci, Domenichino, P P Rubens, J Jordans etc ) Mitul a devenit extrem de răspândit în muzical și dramatic art ser - devreme secolele al XIX-lea (D Zamponi, P Ciani, M A Charpentier, G Purcell, C F Pollarolo, C A Badia, R Kaiser, D Cimarosa, L Cherubini, F Paer, B Romberg ş a ) Cel mai semnificativ opera timpului nostru pe intriga unui mit - opera „Circe” de V Egk (libret al compozitorului bazat pe dramă Calderon) Vezi și art Ulise KISAKAI-HIME (japoneza antica, „fecioara - scoica cu crestături”), în mitologia japoneză, zeița pământului Potrivit lui Izu-mo-fudoki, ea este considerată fiica lui Kamimu-subi și o rudă a lui O-toshi În „Koji-ki” participă la mitul învierii zeului O-kuninushi Zeul O-kuninushi și frații săi au mers să ceară în căsătorie zeița Yagami-hime Zeița, văzându-i pe toți, a fost de acord să devină soția numai a lui Dumnezeu - O-kuninushi și frații Am decis să-l scoatem din calea noastră L-au ucis aruncând peste el o piatră încinsă de pe munte Mama O- kuninushi în lacrimi s-a întors la Kamimusubi pentru ajutor, iar apoi fiica ei K , împreună cu zeița Umugihime l-a reînviat E S -G MITOLOGIA CHINEZĂ, un set de sisteme mitologice: chineză antică, taoistă, Mitologia budistă și populară târzie Mitologia antică chineză este reconstruită din fragmente istorice și filozofice antice eseuri Kirk și Ulise Lekythos „pictorul Atenei” - î Hr e Atena, Naţional arheologic muzeu ("Shujing", cele mai vechi părți ale secolelor XIV-XI î Hr ; "I Ching", cele mai vechi părți din secolele VIII- î Hr ; "Zhuangzi", secolele IV-III î Hr e ; „Le-tzu”, secolul al IV-lea BC- c ANUNȚ; Huainanzi, secolul II î Hr e ; „Judecăți critice” Wang Chuna, secolul I n e ) Cea mai mare cantitate de informații despre mitologie este conținută în tratatul antic „Shan hai jing” („Cartea Munților și a Mărilor”, secolele IV-II î Hr ), precum și în poezia lui Qu Yuan (secolul IV î Hr ) Una dintre trăsăturile distinctive ale mitologiei chineze antice este istoricizarea (euhemerizarea) personaje care au fost influențate de viziunea raționalistă confucianistă asupra lumii foarte devreme au început să fie interpretate ca figuri reale ale timpurilor străvechi Personaje principale transformate în conducători și împărați, iar personaje minore - în demnitari, funcționari etc Euhemerizarea miturilor a contribuit și la procesul de antropomorfizare a eroilor, care este caracteristic lui K m care a continuat în mitologia populară până în vremurile de mai târziu A jucat un rol important idei totemice Așadar, poporul Yin, triburile și considerau rândunica ca totemul lor, triburile Xia - şarpe Treptat, șarpele s-a transformat într-un dragon (luni), comandând ploaia, tunetul, apa elemente și asociate simultan cu forțele subterane, iar pasărea, probabil în Feng Huang, este un mitic o pasăre - un simbol al împărătesei (balaurul a devenit un simbol al suveranului) Se pare că se referă la mitul haosului (Hun-tun), care era o masă fără formă cea mai veche (judecând după inscripția hieroglifelor hun și tun, această imagine se bazează pe ideea de haosul apei) Semne de nesegmentare (picioare contopite, dinți) se găsesc și într-un număr de strămoși mitici Conform tratatului Huainanzi, când încă nu mai era nici cer, nici pământ, și imagini fără formă rătăceau în întunericul total, două zeități au ieșit din haos Ideea de haosul și întunericul primordial s-au reflectat și în termenul „kaipi” (literal, „separare” - „începutul lumii”, care a fost înțeles ca despărțirea cerului de pământ) În „Înregistrările cronologice ale =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | CHINEZ MITOLOGIA trei și cinci conducători ”(„San wu li ji”) Xu Zheng (secolul al III-lea d Hr ) spune că cerul și pământul erau în haos, ca conținutul unui ou de găină Separarea cerului de pământ a avut loc pe măsură ce Pan a crescut gu, cu care se asociază și originea fenomenelor naturale: cu suspinul lui ia naștere vântul și ploaia, cu expiră - tunete și fulgere, el deschide ochii - vine ziua, se închide - vine noaptea Când Pan- gu moare, coatele, genunchii și capul lui se transformă în cinci vârfuri de munte sacre, părul lui corp - în copaci și ierburi, paraziți pe corp - în oameni Mitul lui Pan-gu indică prezența în China caracteristică unui număr de sisteme cosmogonice antice de asimilare a cosmosului la corpul uman şi respectiv, despre unitatea macro- și microcosmosului (în perioada antichității târzii și a Evului Mediu, acestea reprezentările mitologice s-au înrădăcinat și în alte domenii ale cunoașterii legate de om: medicină, fizionomie, teoria portretului etc ) Mai arhaic din punct de vedere al etapelor ar trebui recunoscut, aparent, ciclul reconstruit al miturilor despre progenitorul lui Nui-wa, care a fost reprezentat ca jumătate om, jumătate șarpe (sau dragon), a fost considerată creatorul tuturor lucrurilor și oamenilor (dar mitul creației ei a universului este necunoscut) Conform unul dintre mituri, ea a modelat oameni din loess și lut Versiunile ulterioare ale mitului sunt asociate cu acesta și stabilirea unui ritual de căsătorie Dacă Pan-gu nu creează lumea, ci se dezvoltă singur odată cu separarea cerului de la pământ (doar gravurile medievale îl înfățișează cu o daltă și un ciocan în mâini, despărțind cerul de pe pământ), apoi Nyu-va apare ca un fel de demiurg Ea repară partea căzută a cerului, taie picioarele unei broaște țestoase uriașe și sprijină cu ele cele patru capete ale cerului, adună cenușă de stuf și blochează calea potopului de ape („Huainanzi”) Se poate presupune că Pan-gu și Nyu-wa inițial făceau parte din diferite sisteme mitologice tribale, imaginea lui Nui-wa a apărut fie în sud-estul zone din vechile meleaguri chineze (cercetătorul german W Münke), sau în regiunea culturii Ba din sud provincia vestică Sichuan (om de știință american W Eberhard) și imaginea lui Pan-gu - în sudul Chinei zone Legendele despre eroul cultural Fu-si, aparent strămoșul lui triburi și (China de Est, cursurile inferioare ale râului Galben), cărora le-a fost atribuită invenția plase de pescuit, trigrame divinatorii (vezi Ba gua) El i-a învățat pe oameni cum să vâneze, să pescuiască, gătit (carne) pe foc Fiind inițial un erou cultural al triburilor și, ca totem, care era o pasăre, Fu-hsi ar fi putut fi reprezentat ca un om pasăre Ulterior, cel mai probabil hotar n e , în procesul de formare a sistemului mitologic chinezesc comun, a început să apară în tandem cu Nui-wa Pe reliefurile funerare ale primelor secole d Hr e în provinciile Shandong, Jiangsu, Sichuan Fu-xi și Nui-wa sunt înfățișați ca o pereche de creaturi similare cu trunchi umani și cozi împletite șarpe (balaur), care simbolizează Fu-si și Nui-wa Imagine pe mătase Prima jumătate a secolului al VII-lea Turpan provincia Xinjiang Constatarea distruge intimitatea conjugală Conform miturii despre Fu-si și Nui-wa, înregistrate la începutul anilor ' Secolului V existența orală printre chinezii din Sichuan, ei sunt frați și sori care au scăpat de inundație și apoi au intrat în căsătorie pentru a reînvia omenirea pierdută În înregistrările scrise sunt doar fragmentare menționează că Nui-wa a fost sora lui Fu-si (din secolul al II-lea d Hr ), ea a fost numită pentru prima dată soția lui abia în poet din secolul al IX-lea Lou Tun Mitul potopului a fost consemnat în literatură mai devreme decât alte mituri („Shu-jing”, „Shijing”, secolele - î Hr ), cu toate acestea, în mod constant, nu se numără printre cele mai vechi mituri Se presupune că miturile inundațiilor își are originea printre triburile chineze din zona râurilor Huaihe și Zhejiang (moderne Anhui și Zhejiang), și apoi s-a răspândit în zonele Sichuanului modern După cum a remarcat sinologul american D Bodde, potopul din K m nu este o pedeapsă trimisă oamenilor pentru păcate (cum este considerată doar în versiuni moderne ale mitului Fu-si și Nyu-wa), ci mai degrabă o idee generalizată a unei anumite ape haos Aceasta este o poveste despre lupta fermierilor cu inundațiile pentru a gestiona pământul și a crea irigare Conform intrării în Shujing, Gun intră în lupta împotriva potopului, care încearcă oprește apele cu ajutorul unui minunat pământ auto-crescut pe care l-a furat de la domnitorul suprem (sizhan) (Se presupune că această imagine se bazează pe ideea arhaică de extindere Pământul în procesul de creare a cosmosului, care este inclus în legenda de oprire a potopului, care în mituri este de obicei marchează începutul unei noi etape în dezvoltarea lumii și a vieții pe pământ ) Dar fiul său Yu câștigă potopul El este angajat în săparea canalelor, gestionarea terenurilor, scapă pământul de toate spiritele rele (curățarea funcţie caracteristică unui erou cultural) creează condiţiile agriculturii Din moment ce chinezii antici și-au imaginat crearea lumii ca pe o separare treptată a cerului de pământ, atunci în mituri sunt referiri la faptul că la început mai mult era posibil să se urce pe scări cereşti speciale (cf reprezentări similare în şamanism) În vremuri ulterioare, o interpretare diferită a ideii arhaice de separarea cerului de pământ Conform acestei versiuni, conducătorul suprem Zhuan-xu a ordonat-o pe a lui nepoții Li și Chun să taie calea dintre cer și pământ (primul a ridicat cerul în sus, iar al doilea a zdrobit macina, sfaramiteaza) Alături de ideea scărilor cerești și a căii către cer, au existat și mituri despre Muntele Kunlun (versiunea chineză a așa-numitului munte mondial), care, așa cum spunea, lega pământul și cerul: pe el a fost capitala inferioară a conducătorului ceresc suprem (Shan-di) Aceste mituri se bazează ideea unei anumite „axe mondiale”, care ia forma nu doar a unui munte, ci și a unui falnic pe ea capitala - palatul O altă idee a verticalei cosmice este întruchipată în imagine arbore solar - fu san (literal, „sprijinirea arborelui de dud”), care se bazează pe idee arborele lumii Pe arborele Fusan trăiesc sorii - zece corbi de aur Toți sunt copiii mamei Xi-he, trăind peste Marea de Sud-Est Potrivit lui Huai Nan Tzu, soarele se scaldă mai întâi în piscine și apoi urcă pe un fusan și pornește într-o călătorie pe cer Potrivit unor versiuni, soarele poartă cerul înăuntru carul-sama Xi-he Treptat ajunge la extremul vest, unde se așează pe un alt solar copac jo, ale cărui flori luminează pământul (se presupune că - imaginea zorilor de seară) CU conceptul de pluralitate de sori este asociat cu mitul încălcării echilibrului cosmic în ca urmare a apariţiei simultane a zece sori: se instalează o secetă cumplită trimis din ceruri trăgător Și lovește cei nouă sori în plus din prova Miturile lunare sunt în mod clar mai sărace decât cele solare Shan Hai Jing spune că în mijlocul Marelui Deșert există Muntele Zhiyue-shan (soarele și luna), care este nucleul ceresc, în acele părți soarele și luna apune La fel ca Xi-he, Chang-si își scaldă copiii, adică lunile Doar Qu Yuan îl spune pe șoferul lunii că nu mama lunilor (în ciclul solar, mama însăși poartă fiii soarelui), iar un personaj special este Wang-shu, despre care se stie foarte putine Dacă soarele a fost asociat cu un corb cu trei picioare, atunci luna a fost inițial aparent cu o broască râioasă (cu trei picioare în reprezentările ulterioare) („Huainanzi”) se crede că trăiește pe lună un iepure alb împingând o poțiune a nemuririi într-un mojar (autori medievali considerau broasca ca întruchiparea începutului luminos al yangului și iepurele - începutul întunecat al yinului) Prima imagine comisă iepure de lună și broască râioasă - o imagine pe un banner funerar (secolul al II-lea î Hr ), găsit în lângă Changsha în Hu- nani Dacă miturile solare sunt asociate cu trăgătorul Yi, atunci miturile lunare sunt asociate cu soția sa Chang-e (sau Heng-e), care fură de la Yi potiunea nemuririi și, după ce a luat-o, urcă pe lună, unde locuiește singur Potrivit altuia versiune, un anume Wu Gang trăiește pe lună, trimis acolo să taie un copac uriaș de scorțișoară, urme de lovituri un topor pe care imediat cresc din nou Acest mit s-a dezvoltat, aparent, deja în Evul Mediu în MITOLOGIA CHINEZA Zhu-qiao („pasăre roșie”) - un simbol al sudului Relief pe un sarcofag de piatră Provincia Sichuan (zona Xinjing) Începutul erei noastre Mediu taoist, dar ideea unui arbore lunar a fost înregistrată în antichitate („Huainanzi”) Important pentru înțelegerea lui K m are idei despre palatele de cinci stele (gunas): mijlocul, est, sud, vest și nord, care corespund simbolurilor acestor direcții: Tai-i ("marea unitate"), Qing-long ("dragon verde"), Zhu-qiao ("pasăre roșie"), Bai-hu ("tigrul alb") și Xuan-wu („militanța întunecată”) Fiecare dintre aceste concepte a fost atât o constelație, cât și un simbol care are o imagine grafică Deci, pe reliefuri antice, cercuri reprezentate stelele constelației Qinglong și au desenat imediat un dragon verde, Xuan Wu a fost înfățișat sub forma unei țestoase, împletit (copulare?) cu un șarpe Unele stele erau considerate întruchiparea zeilor, spiritelor sau habitatul lor Ursa Major (Beidou) și spiritele care o locuiau erau responsabile de viață și moarte, soarta etc Totuşi în legendele mitologice ale complotului, nu apar aceste constelații, ci stele individuale, de exemplu Shang în partea de est a cerului și Shen în vest (vezi St Diku) Dintre zeitățile elementelor și fenomenelor naturale, cel mai arhaic zeu al tunetului Lei-gun, la origine el prezentat sub formă zooantropomorfă Poate că a fost considerat tatăl primului strămoș al lui Fu-si În limba chineză veche, însuși conceptul de „fulger” (zhen) este legat etimologic de conceptul „rămâneți însărcinată”, în care puteți vedea relicvele unor idei străvechi, conform cărora nașterea strămoșii a fost asociat cu tunetul sau tunetul, „dragon de tunet” Hieroglifă zhen însemna și „fiul cel mare” din familie La cotitura lui N e au existat și idei despre Lei Gong ca a dragonul ceresc Sub forma unui dragon curbat cu capete la capete, chinezii reprezentau și curcubeu Astfel de imagini sunt cunoscute din reliefurile Han Potrivit surselor scrise, a existat o împărțire într-un curcubeu-hun - un dragon masculin (cu predominanța culorilor deschise) și un curcubeu-ni - dragon femela (cu predominanța tonurilor închise) Au existat legende despre concepția miraculoasă suveranul mitic Shun de la întâlnirea mamei sale cu un mare hun (dragon?) curcubeu vânt și ploaie au fost, de asemenea, personificati ca spiritul vântului (Feng-bo) și stăpânul ploilor (Yu-shih) feng-bo a fost prezentat ca un câine cu chip uman („Shan hai jing”), conform altor versiuni, cu care a fost asociat o pasăre, poate cu o cometă, precum și cu o altă creatură mitică, Fei-lian, care semăna un căprior cu cap de pasăre, coadă de șarpe, pătat ca un leopard (poetul Jin Zhuo, secolul al IV-lea d Hr ) Lumea pământească din China este în primul rând munți și râuri (cf cuvântul medieval jiangshan - „râuri-munti”, adică „țară”, shanynui - „munti-ape” - „peisaj”, etc ); păduri, câmpii, stepe sau deșerturi nu joacă practic niciun rol Reprezentare grafică a conceptului de „pământ” în antichitate scrierea era o pictogramă de „grămădii de pământ”, adică se baza pe identitatea pământului și munţi Spiritele muntilor erau caracterizate prin asimetrie (cu un picior, cu un ochi, cu trei picioare etc ), dublarea trăsături umane obișnuite (de exemplu, cu două capete) sau o combinație de trăsături animale și umane Aspectul teribil al majorității spiritelor montane indică posibila lor legătură cu htonicul element O confirmare indirectă a acestui lucru poate fi ideea Muntelui Tai-shan (modern Provincia Shandong) ca habitat al stăpânului vieții și al morții (un anumit prototip al proprietarului viața de apoi), despre lumea inferioară subterană, în peșteri adânci, a cărei intrare se află pe munte culmi Spiritele apelor sunt prezentate în cea mai mare parte ca creaturi cu trăsăturile unui dragon, pești, țestoase Cu toate acestea, în textele de la începutul n e sunt adesea antropomorfizate Printre spiritele râurilor se numără și bărbați (spiritul râului Galben - He-bo) și feminin (zeița râului Lo - Lo-shen, zânele râului Xiangshui etc ) La fel de spiritele râurilor erau venerate de diverși oameni înecați; astfel, Fu-fei, fiica lui miticul Fu-si Personajele principale ale mitologiei antice chineze - eroi culturali - primii strămoși, prezentate în monumente istorice antice ca adevărați conducători și demnitari ai timpurilor străvechi ei acționează ca creatori de cultură Spirite rele din de stele (qishier shasheng) Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiilor și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev Spiritele miraculoase ale râului Deasupra în centru este liderul tuturor zeilor fluviului, principalul rege al dragonilor Zung- tun Heshen-zhi Long-wang, în stânga este Syda-wang, în extrema stângă este Xiao-sheng, în dreapta este regele dragon Long-wang, extrema dreaptă Si-jiangjun; mai jos sunt alte zeități ale apei Pictură chinezească cu lubrifiant Con — începutul Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev =y=y | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | CHINEZ MITOLOGIA ~ Zeitatea zonei Tu-di Pictură populară chineză din Xi'an Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul istoria religiei și ateismului Colecția academicianului V M Alekseev bunuri și obiecte: Fu-xi a inventat plasele de pescuit, Sui-ren - foc, Shen-nong - spade-lei, el a pus bazele agriculturii, săpat primele fântâni, a determinat proprietățile vindecătoare ale ierburilor, a organizat comerțul de barter; Huangdi a inventat mijloace de transport - bărci și care, precum și obiecte haine din materie, a început construcția drumurilor publice Numele său este asociat și cu începutul numărării anilor (calendar) și uneori scris (conform unei alte versiuni, a fost creat de Tsang-tse cu patru ochi) Toata lumea primii strămoși mitici au fost de obicei atribuiți fabricării diferitelor vase de lut, precum și instrumente muzicale, care în antichitate era considerat un act cultural extrem de important ÎN versiuni diferite ale mitului, același act este atribuit unor personaje diferite Asta arată că legătura dintre un anumit erou și actul cultural corespunzător este în cele din urmă determinată nu imediat că diferite grupuri etnice ar putea atribui invenţii eroilor lor In antichitate tratatul „Guan-tzu” focul prin frecarea lemnului de lemn produce Huang-di, în lucrarea antică „He Tu” („Planul râului”) - Fu-hsi și în comentariile lui „Sitsizhuan” la „Cartea schimbărilor” și în tratatele filozofice ("Han Fei-tzu", "Huainan-tzu") - Sui-ren (literal, "un om care a făcut foc prin frecare"), urmat de în tradiționalul ulterior Această importantă ispravă culturală este consolidată Toate aceste invenții culturale, oricine nu au fost atribuite primilor strămoși, ele reflectă pe etape departe de ideile cele mai vechi, deci cum înșiși eroii miturilor fac aceste obiecte Se are în vedere o modalitate mai arhaică de a le dobândi furând sau primind cadou obiecte miraculoase de la proprietarii lor din altă lume Numai o relicvă a unui mit de acest fel - povestea dobândirii de către trăgător Și poțiunea nemuririi de la Si-wang-mu Este posibilă o vizită a trăgatorului Și amanta apusului, care a fost asociată în K m cu țara morților interpretat ca primind un drog minunat în viața de apoi Acest lucru este în concordanță cu personajul Gândirea mitologică chineză și mai târziu cu învățătura taoistă, care și-a stabilit ca scop căutarea modalități de a prelungi viața și de a obține longevitate Deja în Shan Hai Jing există o serie de intrări despre nemuritori care trăiesc în țări minunate îndepărtate Stăpâna vestului Si-wang-mu însăși, spre deosebire de alte personaje cu trăsături pronunțate eroi culturali, este un tip complet diferit de personaj mitic, inițial, aparent demonic În textele arhaice, are caracteristici evidente ale zoomorfismului - o coadă leopard, colți de tigru („Shan hai jing”), cunoaște pedepse cerești, potrivit altor surse, ea trimite pestile și boli Trăsăturile leopardului și ale tigrului, precum și locuința sa într-o peșteră de munte sugerează că este o creatură htonică de munte, ambivalentă cu imaginea unei amante matriarhale O altă variantă demonică a eroului mitic este distrugătorul echilibrului cosmic și social spiritul apelor Gun-gun și rebelul Chi-yu Înfățișat ca un antagonist - distrugătorul spațiului fundații, spiritul zooantropomorf al apelor Gong-gun a luptat cu spiritul focului Zhu-zhong (lupta a doi elemente opuse este una dintre temele populare ale mitologiei arhaice) În etape peste mitul târziu, bătălia celor cu multe brațe și multe picioare (care poate fi văzută ca o reflectare figurativă a arhaicului idei despre haos) Chi-yu cu suveranul Huang-di, personificarea armoniei și ordinii, este reprezentat nu mai ca un duel al doi eroi mitici, simbolizând elemente opuse, ci ca o luptă pentru puterea conducătorilor diferitelor triburi, descrisă ca un fel de competiție la putere stăpâni ai elementelor în spiritul unui duel şamanic (în special, spiritul lui ra Feng-bo și stăpânul ploii Yu-shih din partea lui Chi-yu și demonul secetei Ba, fiica lui Huang-di, pe partea Tată) Seceta învinge ploaia, vântul, ceața, iar Huang-di, ca zeitate supremă, preia Chi-yu ÎN în general, războiul de la Huang-di cu Chi-yu, asemănător tipologic cu lupta lui Zeus cu titanii din mitologia greacă, poate fi reprezentată ca o luptă între ceresc (Huang-di) și htonic (Chi-yu) Loc special în mitologia chineză veche este ocupată de imagini ale conducătorilor ideali ai antichității, în special Yao și ai lui Succesorul lui Shun Yao, potrivit savantului japonez Mitarai Masaru, a fost inițial unul dintre zeități solare și a fost conceput sub forma unei păsări, mai târziu s-a transformat într-un conducător pământesc Imagini inițial împrăștiate ale mitologiei triburilor chineze antice individuale și a grupurilor tribale s-a format treptat într-un singur sistem, care a fost facilitat de dezvoltarea natural-filosofice reprezentări și, în special, diverse sisteme de clasificare, printre care cele mai mari sistemul de cinci ori era important – conform celor cinci elemente Sub influența sa, modelul în patru termeni al lumii se transformă într-unul cu cinci termeni, corespunzător la cinci repere în spațiu (patru puncte cardinale + mijloc sau centru), conducătorul ceresc suprem este acum realizat ca zeitatea centrului ÎN Inscripții pe oasele ghicitoare din epoca Shang-Yin (secolele - î Hr ) găsim semnul „di”, fostul un fel de „titlu” pentru sufletele conducătorilor decedați și corespunzător conceptului de „divin” strămoș”, „strămoș sacru” (Etimologic, grafema „di” în sine, așa cum a sugerat savantul japonez Kato Tsunekata, există o imagine a unui altar pentru sacrificii către cer ) Cu epitetul „shan” - „sus”, „suprema”, „di” însemna supremul domn ceresc (Shan-di) În epoca Zhou (secolele - î Hr ), în China antică, cultul lui Tian (raiul) s-a format și ca un fel de principiul superior care guvernează tot ce se întâmplă pe pământ Cu toate acestea, conceptele lui Shang-di și Tian au fost foarte abstracte şi puteau fi uşor înlocuite cu imagini ale unor personaje mitice specifice, care apare odată cu proiectarea ideii a cinci suverani mitici Se poate presupune că înregistrat în monumente scrise în paralel cu acesta, ideea de san huang - trei suverani mitici - Fu-si, Sui-jen și Shen-nong (există și alte opțiuni) aceasta este o reflectare a unui alt sistem de clasificare (ternar), care a dus în Evul Mediu la apariția imaginilor cu trei suverani mitici - cerul (Tian-huang), pământul (Di-huang) și oamenii (Ren-huang) În număr de cinci suveranii mitici au inclus: conducătorul suprem al centrului - Huang-di, asistentul său - zeul pământului Hou-tu, culoarea sa este galbena, sub patronajul ei a existat un templu al soarelui, multe constelațiile din partea centrală a cerului, precum și Ursa Major, planeta Tianxing (Saturn); Lord est - Tai-hao (alias Fu-si), asistentul său este spiritul verde al copacului Gou-man, el este supus tunetului movnik Lei-gong și spiritul vântului Feng-bo, creat Dumnezeu - sfântul patron al vindecătorilor Bian Qiao vindecă pacientul Relief pe piatră Începutul erei noastre MITOLOGIA CHINEZA Trei suverani mitici: în centru - Fu-si deține un desen înfățișând opt trigrame (ba gua) și forțele întunericului și luminii (yin și yang), în dreapta - Shen-nong ("fermier divin"), în stânga Huang-di ( „suveran galben”) În tradiția populară târzie, ei erau venerați ca zei patroni medicament Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiilor și ateism Colecția academicianului V M Alekseev Fondatorul taoismului, Lao Tzu, călare pe un bivol, părăsește China veche librărie chinezească gravare stelele din partea de est a cerului și planeta Suisin (Jupiter), corespunde primăverii și verdelui; stăpânul sudului este Yan-di (alias Shen-nong), asistentul său este spiritul roșu al focului Zhu-jun, el corespund diferitelor constelații din partea de sud a cerului, precum și planetei Inhosin (Marte); zeitate vest - Shao-hao (numele său „mic luminos” se opune numelui conducătorului estului - „mare lumină"), asistentul său este spiritul alb Zhu-shou, constelațiile din partea de vest a cerului și planeta Taibai (Venus); stăpânul nordului este Zhuan-xu, asistentul său este spiritul negru Xuan-ming, sub al lui templele lunii și stăpânul ploii Yu-shih, constelațiile din partea de nord a cerului, au fost patronate precum și planeta Chenxing (Mercur) În conformitate cu clasificarea în cinci ori, fiecare dintre domnilor mitici ca conducător al direcției cardinale corespundeau unui anumit element primar și de asemenea, sezon, culoare, animal, parte a corpului, de exemplu, Fu-si - un copac, din animale - un dragon, din flori - verde, din anotimpuri - primăvară, din părți ale corpului - splina, din arme - un topor; Zhuan Xuyu - apă, culoare neagră, iarnă, broască țestoasă, măruntaie, scut etc Toate acestea indică și apariția unui complex destul de complex sistem ierarhic, în care toate elementele sunt în interacțiune constantă, și posibilitatea transmiterea acelorași reprezentări folosind coduri diferite („spațial”, „calendarno- temporară”, „animal”, „culoare”, „anatomic”, etc ) Este posibil ca baza acestui lucru sistemele de vederi zac idei despre originea oamenilor și a cosmosului din ființa primordială Ordonarea ideilor mitologice antice a procedat simultan în termeni genealogic clasificare Fu-hsi a început să fie considerat cel mai vechi conducător, urmat de Yan-di (Shen- nong), Huang-di, Shao-hao, Zhuan-xu Acest sistem ierarhic a fost împrumutat de istoriografi şi contribuţie- Zhou Gong este sfântul patron al virtuților Pictura populară chinezească Acuarelă Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev euhemerizarea în continuare a eroilor mitologici, mai ales după formarea Hanului Imperiu, când miturile genealogice au început să fie folosite pentru a justifica dreptul la tron și dovezi ale vechimii genurilor individuale Cele mai multe scene mitologice sunt reconstruite conform monumente din secolul al IV-lea î Hr e și vremuri mai recente Cu toate acestea, aceasta era deja o perioadă în care credeau în mit, aparent mai ales în forma sa euhemerizată Acest lucru este dovedit de „Întrebări către cer” („Tian wen") din Qu Yuan, plin de confuzie despre comploturile mituri antice și contradicții din ele Ulterior, în secolul I n e filozoful polemic Wang Chong a făcut o critică detaliată a mitopoeticului gândind din punctul de vedere al raționalismului naiv Ofilirea și uitarea subiectelor mitologice antice, cu toate acestea, nu a însemnat sfârșitul formării de mituri în tradiția populară orală și apariția noului mitic câțiva eroi și legende despre ei În același timp, a existat un proces de antropomorfizare activă a eroilor antici Deci, Si-van-mu dintr-o creatură zooantropomorfă în arta și literatura de la rândul lui n e se transformă în figură antropomorfă, chiar, aparent, o frumusețe (în literatură) Lângă ea pe relieful Inan (Shandong, secolul al II-lea d Hr ), este înfățișat un tigru - spiritul Occidentului, care își asumă trăsăturile bestiale (în mod similar în „Biografia lui Xi-wang-mu” de Huan Lin, secolul al II-lea n e ) În epoca Han, amanta vestului are un soț - stăpânul estului - Dun-wang-gun Figura lui este modelată după o femeie mai veche zeități, acest lucru este deosebit de remarcat în descrierea sa din „Cartea Divinului și Uimitor” [„Shen și Ching”, V (?)], creată în imitația „Carții Munților și Mărilor”, unde, spre deosebire de reliefuri, are specii zooantropomorfe (fața de pasăre, coada tigrului) Mitologia taoismului La cotitura lui N e iar în primele secole n e are loc o transformare a filozoficului Taoismul într-o religie care a absorbit elemente ale cultelor populare antice și credințelor șamanice La În acest caz, taoiștii folosesc în mod activ în scopuri proprii unele imagini ale mitologiei antice chineze, în primul rând rândul lui Huang-di și Si-wang-mu Huangdi pierde caracterul unui erou cultural antic și devine primul nemuritor, strămoșul și patronul taoismului ca sistem religios, deși nu este duce la apariția unor noi povești mitologice despre el Se poate presupune că astfel transformarea imaginii lui Huang-di a fost predeterminată de locul său ca un fel de divinitate supremă (localizat în centru) în tradiția mitologică anterioară Altfel s-a întâmplat cu imaginea Si-wang-mu Ea a intrat în panteonul taoist nu mai ca o stăpână teribilă a Occidentului, trimițând pedeapsă, ci ca stăpână a poţiunii nemuririi În noile legende ale lui Si-wang-mu, medicamentul în sine este înlocuit cu fructe nemurirea, care crește pe un piersic magic din grădina ei (această conexiune a unui fel de copac SH MITOLOGIA CHINEZĂ Zeul monedei Liu Hai se joacă cu o broască de aur În apropiere se află gemenii nemuritori ai lui He-He din suita zeului bogăției Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev viața cu o divinitate feminină este consemnată în mitologiile diferitelor popoare) Conform teoriei stăpâna elementelor Occidentului primește și un alt nume Jin-mu („mama metalului”), din metal corelează cu Occidentul, iar soțul ei Dun-wang-gun este numit în consecință Mu-gun („prințul copacului”), adică un copac este un analog al estului Reorientarea acestor personaje, legătura lor cu ideea de extindere a vieții și nemurirea se explică prin faptul că aceste probleme se aflau în centrul taoismului medieval, adepții care s-au angajat în alchimie și în căutarea diferitelor mijloace de prelungire a vieții (cu ajutorul sexual activitate, respirație specială și alte exerciții precum yoga, dieta etc ) Nu este de mirare că și Eroii miturilor taoiste au fost în mare parte genii nemuritoare au fost deosebit de răspândite legende despre opt nemuritori, patroni ai diverselor arte și a unor profesii, care au creat miracole și care erau participanți constant la sărbătorile de la Si-van-mu În mitologia taoismului, un rol important Au jucat și legende despre cei trei munți mitici Penglai, Fangzhang și Yingzhou, care plutesc în mare, ideea căreia a fost împrumutată din mitologia chineză veche Aceste insule sunt un fel de paradis taoist, unde traiesc gazde de nemuritori Transformarea taoismului într-o religie și împărțirea „sferelor de influență” între Budismul, Confucianismul (care nu era o religie, ci o învățătură etică cu elemente de cult practici) și taoismul a dus la faptul că acesta din urmă s-a dovedit a avea întreg „dreptul” de a expulza tot felul de spiritele rele, moștenite din șamanism Din această cauză, un rol special în mitologia taoistă a început să joace diverși maeștri ai spiritelor și demonilor (de exemplu, Zhang Tian-shih, Zhong-kui, Jiang-taigong) Panteonul taoist are mii de diverși nemuritori, sfinți, spirite, demoni, eroi locali culte, personaje ale „mitologiei inferioare”, precum și peste de mii de spirite ale corpului uman etc Toate acest panteon nemărginit a fost condus inițial de trei simboluri mistice abstracte (în această triadă poate fi văzută ca o imitație a ideii a trei suverani - san huang din mitologia antică chineză) Tai- chu, Taisu, Tai-i, conform unei alte versiuni, - Tien-i ("începutul ceresc"), Di-i ("începutul pământesc"), Tai-i ("mai înalt") singur") În procesul de dezvoltare a mitologiei taoiste și abordarea acesteia de cultele populare, treptat categoriile abstracte ale acestei triade au fost personificate în imaginile lui Laozi, Huangdi și Pangu (uneori Tai-i) Patriarhul Lu Dongbing Unul dintre cei opt nemuritori, patron al literaturii și frizerii cu ai lui slujitori care dețin sabia lui Lu și o tărtăcuță cu poțiunea nemuririi Pictura populară chinezească Acuarelă Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția Academicianului V M Alekseev Nemuritorul Lü Dongbing, ca stăpân al consiliului tunetului care ajută cerul cu slujitorii săi În partea de jos în dreapta se află cel mai apropiat elev al său, Liu, care ține în mână o tărtăcuță cu poțiunea nemuririi Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseeva Mitologia budismului chinez În primele secole d Hr e spre China din India prin mijloc și central Asia începe să pătrundă în budism cu sistemul său mitologic dezvoltat (vezi art budist mitologie) Adaptându-se la condițiile locale, budismul din China a inclus în învățăturile sale câteva ideile cardinale ale doctrinei morale și etice tradiționale chineze (de exemplu, ideea de xiao - filial deferenţă) De-a lungul timpului (prin secolele VIII-IX), budiștii au început să folosească pentru predicile lor și poveștile chinezești antice, inclusiv cele care datează din mitologia antică („The Tale-bianwen about respectful fiul lui Shun) Treptat, originea anumitor personaje budiste a început să fie asociată cu eroi chinezi Astfel, apare o legendă că bodhisattva Avalokiteshvara (chineză Kuan-yin), cunoscut în China (probabil după secolul al VII-lea) în principal în încarnarea feminină, există o renaștere prințesa Miao-shan, fiica unuia dintre prinții chinezi (secolul al XII-lea?), care a refuzat să se căsătorească și a mers la mănăstire împotriva voinței părintelui ei Trecută prin numeroase încercări legate de răzbunare tată, și chiar dacă a fost în lumea interlopă, Miao-shan sa întâlnit cu Shakyamuni și a fost escortat la munte Xiangshan pe insula Putuo (există diferite versiuni ale acestei legende), unde a devenit bodhisattva Kuan-yin În Evul Mediu are loc și „naturalizarea” altor personaje budiste, de exemplu Ksitigarbha (chineză: Dizang-wang), în care, conform unei versiuni, ar fi fost divinizat un anume călugăr budist din regatul coreean Silla Sub influența directă a budismului are loc și dezvoltarea ideilor mitologice Chineză despre lumea cealaltă și lumea interlopă În vremurile străvechi, aceste opinii erau aparent foarte vagi Se credea că, după moarte, sufletul unei persoane merge la Huangquan („primăvara galbenă”), că regatul morții erau localizați undeva în vest sau în nord-vest La începutul lui N e tărâmul morților era localizat în muntele Tai-shan, al cărui conducător era responsabil de soarta oamenilor și a morților, precum și în Județul Fengxian (provincia Sichuan), dar idei detaliate despre iad (diyu) și numeroase MITOLOGIA CHINEZA curțile infernale au apărut în China numai sub influența budismului Mitologia populară târzie Alături de sistemele mitologice taoist și budist din China au existat și diverse culte populare locale arhaice și nou apărute, precum și culte Înțelepți confuciani și diverși eroi de însemnătate națională și locală Dacă pentru cultura antică chineză a fost extrem de caracteristică istoricizării eroilor mitici - strămoșii, atunci procesul invers este mai tipic pentru Evul Mediu - mitologizarea realului figuri istorice, transformându-le în zei - patroni ai meșteșugurilor, zei - patroni ai orașelor, anumite zone etc Motivele pentru astfel de îndumnezeire și înființarea unui cult (deseori oficiale, stabilite prin ordin imperial) erau adesea foarte aleatorii Din Biografia lui Liu Bei, comandantul secolului al III-lea n e , întemeietorul împărăției lui Shu, se știe că în tinerețe a țesut rogojini si pantofi de paie si le-a vindut, aceasta a fost de ajuns pentru a-l diviniza ca zeul țesătorilor Asociatul lui Liu Bei, Guan Yu, cunoscut pentru loialitatea și neînfricarea sa, era divinizat ca zeu - paznicul mănăstirilor, apoi un puternic patron al demonilor și din jurul secolului al XVI-lea - zeul războiului (Guan-di), toate aceste încarnări sunt asociate cu armata sa pajişti Mai târziu, adevăratul erou al secolului al III-lea transformat într-un mitologic universal binefăcător și protector Într-un număr de cazuri, figuri istorice divinizate au înlocuit (și înlăturate) eroi ai mitologiei antice care îndeplineau aceleași funcții Deci, îndumnezeit în secolele - generali V Qin Shu-bao și Hu Jing-de au devenit zeități ale ușii (men-shen), i-au înlocuit pe vechii zei chinezi ușile lui Shen-tu și Yu-lei Este posibil ca cultul Menshen până la sfârșitul mileniului I să fi fost complet uitat și cu prin divinizarea conducătorilor militari adevărați, a fost reînviat (nu s-au păstrat informații despre aceasta) În unele cazuri, în mitologia populară târzie, legendară antică personaje Până la sfârșitul mileniului I în China, există o convergență tot mai mare a diferitelor sisteme mitologice și așa-zisul sincretismul religios și mitologia sincretică corespunzătoare, care s-au unit în un singur sistem de personaje din mitologia taoistă, budistă și populară, precum și eroi Cultul confucianist Procesul de combinare a materialului mitologic eterogen este cel mai mult a mers activ în sat, unde într-un templu mic din sat din apropiere ar putea fi statui ale lui Confucius, Buddha și Lao Tzu În orașe și mari centre religioase, acest proces nu a fost finalizat, într-un templu taoist Zeița care protejează copiii de bolile oculare este Yanguang Nianyan Copac Leningrad, Muzeul istoria religiei și ateismului Colecția academicianului V M Alekseev pe Muntele Huashan, pe lângă sfinții taoiști, se pare că un Guan-yin era venerat, în templele budiste Personajele mitologice taoiste sau populare abia au pătruns Cu toate acestea, în mintea populară procesul de sincretizare a condus în Evul Mediu la apariția unui panteon consolidat de zeități condus de Yu-di, a cărei imagine s-a format aproximativ în secolele VIII-X Yu-di a înlocuit într-o anumită măsură divinitatea supremă a taoiștilor Huang-di și a luat locul care a aparținut vechiului sistem mitologic Shang-di Printre nenumărate figuri mitologice Adunarea zeilor Pictura populară chineză de tip bifeng (o sută de zeități) Rândul de sus: suprem conducătorul lui Yu-di, înconjurat de slujitori, mentorul ceresc Zhang Tianshi (extrema stângă) și zeul nordului - Zheng-udi (Xuan-wu, extrema dreapta) În rândul din mijloc (de la stânga la dreapta): zeul vatrăi Zao-wang, un asociat Guan-di - Zhou Cang, Guan-di, fiul său Guan Ping și cea mai înaltă zeitate taoistă Yuan-shi tianzong ÎN rândul de jos (de la stânga la dreapta): zeul actorilor Er-lan (Laolan-sheng), buddha viitorului Zhulay cu două slujitori, zeița Muntelui Tai-shan - Tianxian niannian (Hanging yuanjun) și Guan-ying Pe marginea dreaptă (de sus în jos) - triada zeităților (san-guan): Tian-guan Di-guan și respectiv Shui-guan oficiali ai cerului, pământului și apei Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev Șase zei ai locuinței: zeul vetrei Zao-wang (în centru sus), zeii ușilor - meng-shen (la dreapta și la stânga el), băiatul fântânii - Jingquan tongzi (stânga jos), zeul locului pe care se află casa, Tu-di (jos în centru) și zeița locului othozhego Tzi-gu (pe inscripțiile lui Sangu-fu-zheng) Pictură chinezească cu lubrifiant Con — începutul Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev =y=y | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și CHINA MITOLOGIE Douzhen Nannian, una dintre zeițele care protejează copiii de variolă și rujeolă Pictură chinezească cu lubrifiant Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev panteonul sincretic zhey, se evidențiază o serie de grupuri stabile: zeitățile cerești Yu-di și suita lui, zeități ale naturii și ale elementelor (zeul tunetului Lei-gun, zeița fulgerului Dian-mu, zeitățile vântului, apei, inclusiv dragoni de toate felurile și rangurile, de exemplu, Lun-vans - regii dragonilor și majoritatea spiritelor stelelor etc ), localități și orașe (Tu-di, Cheng-huang etc ), case și clădiri publice (zeii ușilor - men-shen, vatra - Zao-wang, patul - Chuan-gun și Chuan-mu, latrina - Zi-gu, paznicii templelor - celen- shen, patroni ai meșteșugurilor, grupuri profesionale individuale, comerț și animale), medicina (deseori combinată sub un singur termen Yao-wang, „regele medicamentelor”, precum și zeițele care protejează de boli, cum ar fi variola - Dou-shen, băuturi spirtoase care salvează de boli infecțioase - wen-shen etc ), zei care dăruiesc copii (Zhang-hsien, aducând fii, o mulțime întreagă de zeițe-nyannyan, dăruind copii, să cu care, în imaginația populară, se învecinează bodhisattva Guan-yin), zeii fericirii, longevității, bogăție, spirite - slujitori ai lumii interlope, multe fantome, umbre, demoni, unite prin termen gui, și alți reprezentanți ai așa-numitului mitologie inferioară Din panteonul sincretic urmează mai ales identifica cele mai populare grupuri de personaje din China veche Aceștia sunt zeii patroni, în special Guan-di, zeii care dăruiesc copii, în special Kuan-yin, zeii bogăției și longevității, de la zeii casnici - paznicii ușilor și zeul vatrăi, urmărind tot ce se întâmplă în casă caractere chinezesti mitologie, mai ales mai târziu, acționând adesea ca niște adevărați eroi, au și sărbători dedicate lor (zile de naștere etc ), sărbătorite după calendarul lunar adoptat în China, în care lungimea lunilor este asociată cu schimbarea fazelor lunii K m a exercitat o influență notabilă asupra culturii artistice a țării Cu toate acestea, din cauza devreme euhemerizarea, dezvoltarea viziunii confucianiste asupra lumii și absența epicului și a dramei în China antică mitologia se reflectă puțin în verbal artă Pe lângă opera poetului Qu Yuan, imaginile mitologiei antice chineze au fost dezvoltate numai în poezii mici separate, de exemplu, în „Zâna râului Lo” a lui Cao Zhi (secolul al III-lea) În proza narativă, născut la începutul Evului Mediu (din secolul al III-lea d Hr ) și se dezvoltă sub formă de nuvele și nuvele tip were-check (despre întâlnirea unei persoane cu spirite), imaginile sunt prezentate în principal cu cele taoiste și inferioare mitologia populară În povestea - bianwen, care s-a dezvoltat în secolele VIII-X, comploturile sunt dezvoltate în principal Conținut budist, prezentat pentru oamenii din viața lui Buddha și bodhisattva Născut în secolele XII-XIII drama muzicală oferă exemple interesante, deși puține de lucrări comploturi mitologice atât ale persuasiunii taoiste (de exemplu, aproximativ opt nemuritori) cât și ale persuasiunii budiste Epopeea cărții care a crescut pe baza unei povestiri orale a fost folosită în unele cazuri teme și imagini mitologice („Călătorie în vest” de Wu Cheng-en, „Rise to the Rank of Spirits” de Xu Zhong-lin, „Legenda începutului lumii” de Zhou Yu – tot secolul al XVI-lea) În toate aceste epopee târzie se simte influența notabilă a mitologiei populare sincretice Chiar și în Povestea începutului lumii, împreună cu imagini ale mitologiei antice, transformate de conștiința autorului și înfățișate cu cu ajutorul mijloacelor artistice împrumutate din epopee și romane istorice, sunt menționate și unele zeități budiste care acționează la egalitate cu demiurgii chinezi Pan-gu și Nyu-wa ÎN dezvoltarea (în paralel cu proza narativă de forme mari) nuvela literară (din secolul al VII-lea) și În basmele populare (din secolul al XII-lea) sunt folosite ocazional doar imagini individuale ale mitologiei inferioare Un exemplu de acest fel este opera romanistică a lui Pu Sung-ling (secolul al XVII-lea) În cea mai recentă literatură chineză, un exemplu de utilizare cu succes a subiectelor mitologice poate fi servesc drept „Povești vechi într-o nouă prezentare” de Lu Xun, în care este parțial satiric și a repetat polemic povestea împușatorului Yi și a soției sale Chang-e, povestea lui Supratorul de inundații Yue și alții În artele plastice și aplicate (începând cu ceramica antică și bronzul ritual) temele mitologice au fost dezvoltate activ (practic doar zoomorfe Stăpânul reptilelor și insectelor Chun-wang În colțul din stânga sus este o pasăre evantai (phoenix), în mâinile lui Bagheta Chun-wang de împlinire a dorințelor - mesteca Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiilor și Ateismului Colecția Academicianului V M Alekseev Zeul lăstarilor Miao-wang Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie religie şi ateism Colecția academicianului V M Alekseev sau uneori figuri zooantropomorfe) Ploturile mitologice sunt prezente mai ales în reliefuri și picturi murale din epoca Han (sec III î Hr - secolul III d Hr ), care împodobeau în principal mormânt structurilor Printre cele mai populare comploturi de atunci se numără imaginile zooantropomorfe primii strămoși ai lui Fu-si și Nui-wa, Si-wang-mu, săgeata Yi, care vizează soarele etc Odată cu răspândirea Budismul și construcția de temple budiste și în imitarea lor și a templelor taoiste apar sculpturale imagini cu personaje budiste și taoiste, precum și portretele lor sub formă de fresce și perete pictura Aceleași personaje apar în lucrările artiștilor chinezi medievali (Wang Wei, Wu Daozi, Ma Lin etc ), precum și în picturile complexelor palatului, cu dezvoltarea gravurilor în lemn (de la - secole) și în gravură (ilustrări pentru lucrările canoanelor budist și taoist, separate coli tipărite precum pictograme de hârtie, gravuri - ilustrații pentru „Cartea Munților și a Mărilor”, pentru epopee mitologice etc ) În timpul târziu Evul Mediu (aproximativ din secolele XV-XVI) personaje mitologice ale panteonului popular sincretic devin permanente pe imprimeurile populare populare, care au înlocuit icoanele pentru chinezi Luboks cu un astfel de conținut publicată până la sfârșitul anilor în China și în Asia de Sud-Est (Hong Kong, Singapore etc ) sunt frecvente si pana in ziua de azi Particularitatea reflectării mitologiei în cultura chineză se manifestă în faptul că același lucru aceleași comploturi și reprezentări mitologice încă din antichitate sunt oarecum diferite întruchipate în imaginile artelor verbale și vizuale În unele cazuri, pictural monumentele au păstrat mai multe trăsături arhaice decât cele literare, în alte cazuri, dimpotrivă, eroii strămoșii din monumentele creativității verbale păreau mai arhaici decât în lucrări arte plastice din aceeași perioadă B L Riftin KIFERON (KіѲairsѵ), în mitologia greacă, regele Plataeus, care locuia lângă muntele care i-a primit numele (mit toponimic) O versiune a mitului îi atribuie lui K împăcarea certată Hera şi Zeus K l-a sfătuit pe Zeus să pună pe carul său o statuie a unei fete ascunsă de haine Când geloasa Hera, apărând brusc, a smuls vălurile de pe silueta înfășurată și s-a asigurat că gelozia ei nu are niciun motiv, ea a iertat infidelitățile trecute ale soțului ei În amintirea acestui eveniment, Plateanii au sărbătorit sărbătoarea lui Dedalus (de la numele imaginilor din lemn - „Dedalus”, Raiz IX , ) Mitul explică poreclele Zeus din Kytheron (IX , ) și Hera din Kytheron (Piigb Agizi ) Renumit pentru peșterile sale Muntele Cithaeron era considerat locul Erinyelor și nimfelor M B KICHE, MITOLOGIA KAKCHIKEL, vezi art Mitologia indienilor din America Centrală Kiyamat, Kiyamat Torah (împrumutat din arabă, prin tătarul kiyamat, „învierea din morți”), în Mitologia Mari, lumea interlopă și numele stăpânului ei, judecătorii lumii interlope (uneori K considerat primul îngropat în cimitir) Marii au pus trei lumânări în capul răposatului - K , al lui asistent (Kiyamatsaus) și defunctul însuși, dorindu-i să ajungă într-o altă lume lumea morților reprezentat împărțit în părți luminoase și întunecate; era păzit de câini infernali (în mâinile defunctului i s-a pus un băţ ca să poată alunga câinii) K a obligat defunctul să meargă de-a lungul bibanului de deasupra un abis cu un cazan plin cu sulf clocotitor: păcătosul a căzut în prăpastie, aflându-se în întunericul iadului, un om bun a ajuns în lumea strălucitoare, unde și-a continuat viața obișnuită (a spus Mari fir de mătase pentru ca defunctul să se poată lega de un pod îngust) K putea să-i lase pe defunct să plece peste noapte pământ și a cerut ca rudele în viață să respecte ritualurile funerare (Marii credeau că morții înșiși participă la comemorare) KLYMENE (Yushtsёѵp), în mitologia greacă, un oceanid (Nez Tyeo§ ), soția titanului Iapetus, mama Prometeu, Epimeteu, Atlas și Menetius ( - ) Potrivit unei alte versiuni, K este soția lui Helios, mama lui Phaethon și heliada A T -G CLIO (KAEISS), Klia, în mitologia greacă, una dintre cele nouă muze olimpice Fiica lui Zeus și a lui Mnemosyne (Nez Tyeo§ - , ), o muză care slăveşte Din timpurile elenistice, ea a fost considerată muza istoriei și era înfățișată cu un sul și un băț de ardezie în mâini A T -G CLYTEMESTRA, Clitemnestra [Kantash(ѵ)tsatra], în mitologia greacă, fiica lui Tyndareus și a Ledei, soția lui Agamemnon Într-o zi părintele K a uitat să o onoreze pe Afrodita cu un sacrificiu, iar zeița furioasă a prezis că fiicele lui Tyndareus erau destinate să fie doi sau trei soți K a fost prima care a experimentat această soartă: s-a căsătorit cu Tantalus, nepotul lui Pelops, dar da- Clytemester o ucide pe Cassandra Fragment dintr-un tablou cu un kylix din Spina BINE î Hr e ferrara, Muzeul Arheologic memnon, după ce ia ucis pe Tantalus și pe fiul nou-născut K , a forțat-o să devină soție (Eig Іrksch A - ) ÎN Într-o nouă căsătorie, K a născut trei fiice (Ithianasse, Chrysothemis și Laodike - conform Iliadei, IX ) urmări ; în tradiția post-Homer, în loc de Ifianasse, este menționată Iphigenia, în locul lui Laodice - Electra) și fiul Oreste vrăjmășia lui K față de Agamemnon, care a apărut după uciderea primului ei soț și fiu, a izbucnit cu o vigoare reînnoită când Ifigenia a fost sacrificată de tatăl ei pentru a se asigura navigarea în siguranță a flotei aheilor lângă Troia Egist a profitat de absența lui Agamemnon, care a râvnit de multă vreme dragostea lui K (Nosh Ob III - ) Cu toate acestea, pentru a-l convinge pe K la adulter Egist a reușit numai după ce l-a exilat pe naratorul curții pe o insulă pustie, căruia Agamemnon i-a cerut să-l urmărească pe K Întors după victoria în războiul troian, Agamemnon a fost ucis de Egist De la Ser secolul al VI-lea î Hr e V tradiția literară în complotul uciderii lui Agamemnon crește rolul lui K Cel mai adesea ea însăși este descris ca ucigașul direct al soțului ei, acoperind adevărata cauză a crimei (trădare p Aegisphom) răzbunare Clio, muza istoriei Fragment din monumentul lui Otto von Bismarck Sculptorul X Lederer Wuppertal Uciderea lui Agamemnon Pictură de P -N Gerena Paris, Luvru =,i=,[=,i=,[=,i=,[=,i=,i=,i=,i=,[=,i=,[=,i=,[=,i=, i=,i=,i=,i=,i=,i=,i=,i=,i=,[=,i=,[=,i=,[=, GOAT Coatlicue Bazalt aztecii Mexico City, Muzeul Național de Antropologie pentru fiica Iphigenia (Aessui A^at - , - , - ) Se relatează uneori că K a continuat uciderea lui Agamemnon, temându-se de expunerea în ochii lui (Pipsi RuYi XI - ) Domnind după aceea Micenah, împreună cu Aegisthus, K , pentru a-i face pe plac, o asuprește pe fiica sa Electra în toate felurile posibile și așteaptă cu frică crescând într-un pământ străin Oreste Ultimele minute din viața lui K , murind din mâna fiului ei, sunt descrise în Tragediile ateniene din secolul al V-lea î Hr e diferit În Eschil din „Hoefor” ( - ) ea este pregătită cu arme în mâinile pentru a-și apăra viața împotriva lui Oreste, în Euripide din „Electra” imaginea lui K este înmuiată semnificativ și Oreste, care și-a ucis mama, se simte profund deprimat, după ce a comis o nouă răzbunare sângeroasă Despre reflecție povestiri ale mitului în literatură, artă vizuală și muzical-dramatică, vezi articole Agamemnon, Ifigenia, Electra V N Yarkho CLITIA (Yudlsh), in mitologia greaca: ) fiica lui Oceanus si a titanidelor Tethys (Nez Tieo§ ) După ce s-a îndrăgostit de Helios, dar nu a obținut reciprocitate, K a căzut în nebunie, a refuzat apa și mâncarea și nu-și putea lua ochii de la iubitul ei, întorcându-și capul pentru a-l urma pe cel care se mișca pe cer soarele S-a înrădăcinat la pământ și s-a transformat într-un heliotrop - o floare care se întoarce constant corola în urma soarelui (Оѵісі Мі IV Klitia Colecția lui Ch Townley - ); ) fiica lui Pandarey (Raiz X , ), concubina regelui beoțian Amyntor, din cauza căreia a devenit neglijează-ți soția La cererea acestuia din urmă, fiul lor Phoenix l-a sedus pe K Tatăl gelos a înjurat fiu, chemând Erinyes și făcându-l astfel încât să nu aibă niciodată un fiu (Nosh II IX - ; cho Nosh II IX ) (opțiune: și-a orbit fiul) M B COATLICUUE („ea este într-o rochie de șerpi”), Coatlantonan („mama noastră șarpe”), în mitologia aztecă zeița pământului și a morții, mama zeului soarelui Huitzilopochtli Potrivit mitului, K a fost o văduvă evlavioasă și a trăit împreună cu fiii săi - Sen-tsong Witznaua (" de stele sudice") și fiica lui Koyolaspakov - zeița lună În fiecare zi, K urca pe Muntele Ko-atepek („muntele șarpelui”) pentru a face un sacrificiu Odată, pe vârful unui munte, i-a căzut din cer un ghem de pene, pe care l-a ascuns în brâu; această minge a dispărut instantaneu Curând K a simțit că este însărcinată La aflarea acestui lucru, copiii au fost furioși și fiica i-a sfătuit pe frați să-l omoare pe mama dezamăgită Dar copilul din pântecele lui K a promis că o va proteja Când ucigașii s-au apropiat, Huitzilopochtli, fiind născut, i-a atacat și i-a pus pe fugă, iar păianjenii Coyola i-a tăiat capul K - personificarea pământului, din care soarele apare în fiecare zi (Hutsilopochtli), urmărind luna și stelele În același timp, K este zeița morții, întrucât pământul devorează tot ce este viu R K KODESH, Kordesh, în mitologia circasienilor de la Marea Neagră (Shapsugs) zeitatea mării Conform reprezentări mitologice, K este un pește mare care ține marea pe țărmurile sale K K pescarii s-au rugat pentru o captură mare; în cinstea lui K au organizat o vacanță iarna, participanții pe care s-au stropit unul pe altul cu apă de mare În toponimie s-au păstrat urme ale cultului acestei zeități: satul Maloye Pseushkho (districtul Tuapse din teritoriul Krasnodar) este numit de locuitorii locali Kuadashakhyp („locul ofrandelor către Kodesh”), o pelerină din apropierea orașului Tuapse se numește Kodosh (Kodos, cod) MM CAPRĂ Ideile mitologice despre K subliniază, în primul rând, excepționalitatea sa sexualitatea (într-o formă redusă - pofta) și fertilitatea De aici legătura lui cu zeitățile și alte personaje mitologice care întruchipează aceste calități - Perkūnas lituanieni, Slavic Perun, scandinav Thor - până la Thunderer în așa-numitul preponderent indo-european mit, precum și zeități, într-un fel sau altul legate de fertilitate, în special de violente vegetație - Pushan printre indieni (când a sacrificat un cal, a primit ca parte K , prin urmare, carul lui, precum și carul lui Perkunas, Perun, Thor etc , este înhămat de K ; cf expresia „a servi pentru capra în grajd”), Pushkaits printre prusaci (Pushkaits este asociat cu socul, care în alte tradiții, de exemplu, la români, se corelează cu K ), Pan printre greci (numele de Pan, Perun, Pushkaits au reînviat probabil mergeți la rădăcina comună indo-europeană riza, „a înflori, a face fertil”) Aspectul fertilităţii Este susținută și de dovezi extrase din sfera rituală Corespunde pușkaiților ritul sacrificiului lui K și simbolismul abundenței asociat cu acesta (cf și motivul sacrificiului K Pan cu picior de capră, cu coarne de capră și cu barbă de capră, comparabil cu motivul transformării în K Dionysus, a cărui suită include Pan) Basm rusesc despre „capra bătută” și jocul ritual slovac al caprei conțin motive de supraviețuire de către o capră a tuturor celorlalte animale din locuința sa și expulzarea ulterioară capra însăși de către o albină sau un arici Extragerea cu forța a unui personaj mitologic, personificarea fertilităţii, din refugiul său permite - printr-o serie de etape intermediare - comparați capra cu imaginile vechilor zeități ale fertilității din Asia apropiată, cum ar fi Hititul Telepinus, intepat tot de o albina si dupa aceea a iesit În unele tradiții, ritualuri de fertilitate prevedea coabitarea unei femei cu K În același timp, alături de aspectele fertilității în mituri și mai ales în cele tradiționale reprezentările prezintă inutilitatea și nepotrivirea lui K , uneori capre (cf expresii: „ca de la capră fără lână, fără lapte”, „a mulge o capră”, etc ), unele dintre îndoielile sale, impuritățile, lipsa sacrității (cf opoziţie cu K sau capre la miel) K este asociat cu lumea inferioară și prin urmare cu un fel special de sacrificiu: conform credințelor slave, un siren poate fi liniștit cu lână capra neagră, brownie-ul rău chinuiește toate animalele, cu excepția lui K și a câinelui (cf și ideea de copita de capră a diavolului); printre unele popoare, în timpul ritualului de înmormântare, se aducea o capră neagră ca un sacrificiu pentru a servi defunctului cu hrană care să-l ajute să renaască (urme ale acestor idei sunt urmărite în povestea biblică a „țapului pentru iertarea păcatelor”, Lev : - ) motiv sacrificiile pot fi urmărite și în surse ulterioare (în principal folclor) În povestea lui Alyonushka și fratele Ivanushka, care dezvăluie legături indubitabile cu ritualul, motivul este subliniat uciderea complotată a lui Ivanushki, care a fost convertit în K ; în timp ce crima este înfățișată ca un fel de jertfă („arde focuri inflamabile, fierb căldări fierbinți, cuțite de damasc sunt ascuțite, vor o capră sacrificarea ”, cf de asemenea expresiile „a ciocani o capră”, „a rupe o capră”, „a rupe ca capra lui Sidorov”) În același context sunt astfel de acțiuni rituale, cum ar fi ocolirile de Crăciun și Shrovetide ale „Turon” în însoțit de un bunic bătrân, un trăgător, care încearcă să lovească „Turon” cu o săgeată sau un băț, sau jocuri mumoaie cu capra, iar la început se cântă: „Unde umblă capra, acolo va naște viață , unde capra cu piciorul, acolo e viață șoc "(aspectul fertilității), după care capra este ucisă cu o săgeată, apoi prinde viață din nou și din nou se cântă un cântec despre fertilitate În ultimul rit, ca într-un basm rusesc, se evidențiază două motive: motivul nu este sacrificarea lui K sau a unei capre (moartea se dovedește a fi imaginară, sau KOY '=h= | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= după moarte, viața revine) și motivul parodiei (K - Ivanushka transformat; „Turon” înfățișează doi oameni; cf ghicitori despre K : „M-am născut cu barbă, te rog Doamne, Lei, nu poți fi sfânt poate”, „Cu barbă, nu bărbat” și ideea lui K ca un om bun devenit într-un basm „Capra mucioasă” - Afanasiev, nr ) Istoria mitologică a lui K se adâncește cu implicarea materialelor din pictura paleolitică și de asemenea, arta și folclorul epocilor ulterioare (comploturi precum „K la copac” sau „K , încurcat în ramuri ”- o statuetă din Ur, până la“ Cum a mers capra noastră și de-a lungul pădurii de molid ”), stabilind o legătură între K și alte zeități - Erou, Dionysos, Afrodita; Agni, Varuna, Indra; Marduk, Tammuz, Ningirsoy, Eya și alții Uneori, unele marcate mitologic și sacru atribute care fac posibilă restabilirea legăturilor importante în ideile mitologice despre relația lui K cu zeitatile tunetului Aegis, sau egida (propria „piele de capră”), este un atribut al lui Zeus, Atenei și, uneori, Apollo Potrivit lui Homer, egida este un scut făcut de Hephaestus pentru Zeus (deci Zeus-Egioch) Mai târziu s-a crezut că egida este pielea caprei Amalthea, întinsă peste un scut (unii cercetători ei văd aici o amintire a vechiului obicei de a proteja mâna stângă cu piele de capră); altă variantă Mitul înfățișează egida ca un monstru care suflă foc, născut din Gaia și ucis de Atena, care s-a făcut pe ea însăși din el un scut (de la mijlocul secolului al VI-lea î Hr , scutul de egida din piele de capră devine un atribut permanent al Atenei; anual, pe Acropole, Atenei i se sacrifica o capră, a cărei piele, ca egida, era pusă pe statuia zeiței) cf de asemenea ideea lui K ca simbol al norului care ascundea fulgerul lui Zeus și Imagine indo-europeană a lui K ca simbol zoomorf al fulgerului, al tunetului Imaginea lui K este asociată și cu simbolismul astronomic și temporal (cf Sargisogpus, sau „K cu coarne ”); Capricornul ca unul dintre semnele zodiacului, numele lunii asociat cu K în chineză și alt animal calendare; K ca zeul minoic al anului în scădere, în contrast cu berbecul ca zeul anului în creștere și etc Mier de asemenea, simbolismul imaginii lui K în medicina populară, heraldică, interpretarea viselor (voluptuozitate, fertilitate, bogăție, viață - moarte, prostie, inconstant în dragoste) etc V I Toporov KOY (Kotod), în mitologia greacă, un titan, fiul lui Uranus și Gaia, fratele și soțul titanului Phoebe, care l-a născut pe Leto și Asteria, bunicul lui Apollo, Artemis și Hekate A participat la Titanomahie și a fost cu frații săi aruncat de Zeus în Tartar (Nez Tyeo§ , - , - ) A T -G KOYOTBYL ("urs"), în mitologia Ket, fiul unui bărbat și al unui urs care și-a găsit viitorul soțul mort într-o bârlog veche și l-a reînviat K este un personaj opus Kaigus - fiul unui urs și al unei femei Mitul lui K aparține numărului de meserii de vânătoare (conform originea miturilor totemice) În miturile despre K şi Kaigus, o fratrie a fost reprezentată de un urs (ursă), cealaltă - de un bărbat care intră în căsătoria ursului V I , V T KOKIT, Cocytus (Kozhntod, literalmente, „râul plângerii”), în mitologia greacă, unul dintre râurile din Hades - regatul mort, caracterizat de frig ca gheață Pentru a merge în Hades, sufletele morților trebuiau depășiți K și alte râuri subterane (vezi în articolul Hades) A T -G ROATA, car, în mitologiile indo-europenei și a unui număr de alte popoare, simboluri astrale (soarele, Ursa Major etc ) În povestea mitologică răspândită despre competiție doi eroi - solar (primăvara) și iarna, eroul solar apare sub forma lui K , care se rostogolește din munți și își ucide adversarul (roata osetă Balsag, Adyghe, jan-sharkh etc ) În indian (vedic) mit, zeul solar Surya în timpul competiției pierde K din carul său, care îl răpește tunătorul Indra, care omoară demonul cu acest K ; rătăcitul K , cu ajutorul lui Indra, este ridicat de calul lui Etash, îl fixează pe carul din Surya, care în schimb îi dă un loc în fața carului Imagine carele Tunetorului (Indra în mitologia vedica, Tora în mitologia nordică, Perkuna - printre lituanieni, Perun - printre slavi) a simbolizat inițial legătura sa cu soarele; El cunoscută și în iconografia creștină (cf carul profetului Ilie) Comun tuturor tradițiilor indo-europene timpurii (indo-iraniană, hitită, greacă, germanică etc ) ideea carului soarelui, înhămat de cai, deja în mileniul II î Hr e răspândit (cum ar fi carul propriu-zis) în culturile Eurasiei Un astfel de car al soarelui este menționat în imnul faraonului egiptean Akhenaton; o reprezentare similară a semiților occidentali este consemnată în Biblie, care spune că, luptând cu idolatrii, regele Iosia „care a ars soarele cu foc” ( Regi : ); în epopeea Ugarit există o specială împrumutată de la hitit desemnarea discului solar votiv; carul soarelui tras de cai este cunoscut în chineză traditii O altă imagine mitologică asociată cu carul este ideea Carului Mare ca carul - comun în Mesopotamia antică, printre hitiți, în Grecia antică, în Frigia, printre Marea Baltică popoare, în China antică (Ursa Major - „un car îndreptat spre sud”) Imagine mare Urșii - carele sunt remarcați și în reprezentările mitologice ale Americii de Sud indienii Bororo Cercetătorii pun la îndoială vechimea acestor idei, deși în culturi America precolumbiană a găsit imagini de jucărie ceremoniale cu care, asemănătoare modelelor care din vechile culturi din Orientul Mijlociu și Valea Indra Imagini sacre ale carelor precum și locurile de înmormântare ale conducătorilor (într-un anumit sens echivalat cu soarele) pe care (cele mai vechi înmormântări de acest tip sunt cunoscute în Orientul Mijlociu și Caucaz în mileniul III- î Hr ), fac posibilă dezvăluirea surselor rituale timpurii ale ideilor mitologice despre car Mituri despre K corespunde sărbătorii arderii roții, păstrată până de curând printre multe popoare ale Europei Odată cu degradarea acestor funcții rituale, imaginile lui K și carul au început să fie înțelese ca independente în afara conexiunii lor cu soarele V V Ivanov ROATA BALSAGA, în epos-ul Ossetian Nart, un ceresc Potrivit uneia dintre legende, K B , cuprinse de flăcări, se repezi din cer pe pământ prin păduri și văi, transformând copacii în cenuşă, împiedicându-și alergarea, până la chiar Marea Neagră, și acolo cade în apă Potrivit unei alte versiuni, fiica lui Balsag (fiica soarelui), jignită de Soslan, merge la tatăl ei și cere să se răzbune pe Soslan Balsag trimite împotrivă -l Templul Konarak - carul zeului Surya Orissa, India = | = | = | =" | = | = | = | =" | =" | = | = | = | =" | = | = | = | =" | =" | = | = | =" | =" | = | = | = | =" | = | = | = | =D=P= CAL groaznic, toată roata zdrobitoare K B îl lovește pe Soslan în frunte și în piept, dar sunt invulnerabili, iar roata fuge Urmărindu-l pe K B , Soslan cere diverși copaci să blocheze calea roții Doar hameiul a reușit să-l înfășoare pe K B și să-l oprească, în acest moment Soslan elimină săgeată are două spițe, apoi îl apucă K B cere milă, iar Soslan îl lasă să plece cu condiția ca va înceta să lupte împotriva lui Întorcându-se în cer, K B se întâlnește cu Syrdon, care s-a transformat în un bătrân (în alte cazuri, o bătrână, o fată), care îi dă sfaturi să pună ace de tricotat damasc la fierar Kurdalagon și mergi din nou la Soslan, dar în așa fel încât să-l ia prin surprindere și să călătorească prin genunchii lui Numai așa poate fi învins Când Soslan zăcea obosit după vânătoare, K B l-a depășit și și-a rupt genunchii Acest motiv este cel mai izbitor mit solar al epopeei ÎN în unele legende (dintre oseti-digorieni) roata care l-a ucis pe Soslan este numită „roata lui Oinon”, în altele (printre Ossetian-Iron-tsev) - „roata părintelui Ioan (Fyd Iuane)”, care înseamnă în ambele cazuri „roata lui Ioan Baptist” asociat cu cultul solar mier Adyghe Jean Sharh B A Kaloev KOLYADA, Koleda (din lat Caiepyae), în mitologia slavă, întruchiparea ciclului de Anul Nou și o creatură mitologică asemănătoare lui Avsen (vezi și Bozhich) Uneori K înfățișa un snop, adusă în casă de Crăciun (între polonezi), sau o păpușă koled (între croați) mentionat in cântece maiestuoase de Crăciun - colinde ("K a venit în ajunul Crăciunului", etc ), realizat de tineri care se plimbă prin curți și care conțin vrăji magice - urări bunăstarea casei și a familiei, cererea de cadouri (de la proprietari), care au prezis ruinarea zgârcitului „Uneori darurile în sine – fursecuri rituale, pâine etc se numeau K Colindatul putea fi însoțit îmbrăcat ca un cal, capră, vacă, urs și alte animale care întruchipau fertilitatea B I , V T MITOLOGIA KOMI, vezi art Mitologia finno-ugrică COMFO ANOCHE, Okomfo Anoche [literalmente, „preot de Anoche (Anochi sau Anokya)”], erou al poveștilor epice și Cântece Ashanti Legendele povestesc despre nașterea miraculoasă a lui K A (el sa născut ținând în mâini poțiuni și o baghetă - simbol al puterii); despre dezvoltarea sa timpurie (a vorbit la șase luni); despre abilitățile miraculoase (știa cum provoca ploaie, evenimente prezise, o piatră aruncată pe cer transformată în pasăre) etc P ; K A poseda o putere miraculoasă (pe palmierul pe care s-a cățărat, erau crestături de la sandale; putea face găuri în piatră cu degetele), cunoștințe de magie, poțiuni și amulete Băieții K A au plecat rătăci, iar acele locuri unde i s-a primit o bună primire au primit binecuvântarea lui, iar cele unde el primiti prost, au fost blestemati K A este asociat cu apariția orașului Kumasi: a plantat un copac care a crescut într-o singură zi, a oferit tuturor Ashan- Poți să te așezi sub acest copac, numit „Kum”, și să stabilești acolo capitala statului tău Asa de a apărut orașul Kumasi („Sub copac”) Când liderul lui Kumasi a fost ucis într-o luptă cu dominourile vecine și de asemenea, un preot - fratele lui K A , Osai Tutu (conducătorul Ashanti la sfârșitul secolului al XVII-lea - începutul secolului al XVIII-lea) a urcat pe tron, iar K A a devenit preot Datorită abilităților sale magice, K A a realizat unificarea Ashanti: la o întâlnire Șefii Ashanti, el a amestecat drogul în vin de palmier, iar ei, după ce l-au băut, au devenit dependenți de Osai Tutu K A a prezis cursul bătăliilor și soarta luptătorilor, a indicat tabuul, din a cărui respectare victoria depindea Apariția „tronului de aur” - un simbol al unității Ashanti - este asociată cu K A : K A și-a fluturat toiagul - a răsunat tunet, cerul s-a deschis și „tronul de aur” a coborât de pe el Șefii le-au tăiat cuiele mâinilor, K A a făcut o poțiune din ei și a ars-o Fumul a învăluit tronul, iar împreună cu fumul a intrat în el și sufletul poporului ashanti Potrivit unei alte versiuni, K A i-a ordonat lui Osai Tutu să găsească un cioplitor de bancă Dupa fabricatie băncile KA a devenit obsedat și a început să danseze Ceva a coborât din cer; K A l-a prins și, împreună cu Nti-ma Gyakari a pus cenușa inimii arse în partea de mijloc a băncii (tronului) Apoi K A a poruncit să se facă șapte clopote, care erau atârnate de o bancă Aceste clopote reprezintă șapte viitori regi Ashanti sub care statul lor urma să rămână puternic E S Kotpliar KOH, în mitologia indienilor Quechua, Yunca, zeul Huarochiri - „unul, omniprezent, omnipotent și invizibil" K era considerat fiul soarelui și a fost primul care a venit în acele locuri la începutul lumii În corpul lui nu erau oase și mergea ușor și liber, coborând munți în voie pentru a scurta drumul El a creat oameni și le-a dat fructe comestibile și tot ce este necesar pentru viață, dar oamenii l-au înfuriat Apoi K și-au transformat pământul într-un deșert, lăsând doar râuri, astfel încât de atunci trebuie să se obțină hrană muncă grea, construind canale și conducând apa către câmpuri Zeul Pachacamac, care i-a apărut mai târziu (căruia venerat de indieni până la început al XVI-lea) l-a alungat pe K și și-a transformat oamenii în animale, creând oameni noi și plante comestibile Y B CONCORDIA (Concordia), la Roma conceptul personificat și divinizat al consimțământului, înțeles ca un acord între cetățeni, popor și Senat, în epoca imperiului – între împărații și co-conducătorii lor Primul templu al lui K a fost deschis la Forum în anul î Hr e M Furiem Camillus cu ocazia împăcării patricienilor și plebeilor (Оѵісі Еазі I ; Ріиі Сашіі ), apoi reparat şi re-dedicat lui K după suprimarea mişcării Gracchi (după cum a raportat Appian în „Războaiele civile” I ), iar apoi de Tiberiu ca semn de consimțământ în familia imperială Alte temple ale au fost construite cu ocazii similare (de exemplu, în anul î Hr în amintirea înțelegerii la care sa ajuns sub Cezar între cetăţeni după sfârşitul războaielor civile) ÎN epoca imperiului lui K cu epitetul de Augustus (ca întruchipare a armoniei în armată, între provincii și Roma și etc ) era adesea înfățișat pe monede și avea sanctuare în diferite părți ale lumii romane E Sh KONOPA, în mitologia quechua, spiritul este păstrătorul vetrei, brownie K considerată o piatră mică sau orice obiect cu aspect neobișnuit (până la resturi de țesătură sau fragmente de sticlă) Doar câteva K - paznicii culturilor si animalelor stapanului aveau o anumita forma: stiuleti de piatra de porumb sau tuberculi de cartofi care contribuie la recoltare, figura unei lame etc S Da S CONS (Copsis), unul dintre cei mai vechi zei agricoli romani, venerat împreună cu zeița Ops, gardian stocurile de cereale, scoase pentru iarnă în depozite subterane Altarul lui subteran închis deschis doar de două ori pe an ( august și decembrie) de sărbătoarea consularilor, când s-au organizat sacrificii, s-au organizat curse, s-au întrecut ciobani, s-au împodobit cai, catîri, măgari cu coroane de flori Conform legendei, în timpul consularilor, fiicele celor invitați de Romulus la sărbătoarea Sabinilor au fost răpite Ulterior consularii s-au contopit cu sărbătoarea „ecvestrului” Neptun, iar K însuși, în consonanță cu numele său cu cuvântul „consiliu” (сopzііішп) era considerat zeul sfatului bun (Biop Naііс II ; egv Veg§ Aep VIII ; Ріиі z O serie de cercetători consideră, de asemenea, posibilă difuzarea unor imagini mitologice, asociat cu K , în procesul de migrare a popoarelor din centrele de domesticire a acestor animale (Asia anterioară sau sud-estul Europei) în mileniul II î Hr e V V Ivanov KOPALA, în mitologia georgiană, o zeitate locală printre Khevsurs, dintre Khvtisshvili (copiii lui Gmerti) Etimologia populară își derivă numele de la încărcătură, „komably” („escroc al ciobanului”) K împreună cu Iakhsari luptă împotriva devasilor și îi învinge În unele versiuni ale mitului, K fuzionează cu Iakhsari într-una singură caracter sau acționează ca un dublu față de acesta din urmă (în acest caz, el este considerat Khevsur-kim și Iakhsari zeitatea pshaviană) Sanctuarul principal al lui K este situat în defileul Liko-ksky, pe vârful Muntelui Karati Conform credințelor Khevsuriene, închinarea lui Karatis Jvari (numele sanctuarului și unul dintre numele lui K ) salvează pe cei înecați și pe cei căzuți sub o avalanșă, leacul vrăjiților și bolnavii psihici etc O G KORA (Kortz, „fată”), în mitologia greacă, unul dintre numele zeiței Persefone MITOLOGIA CORANICA, vezi Artă Mitologia musulmană KORGORUSHI, kolovershi, în mitologia est-slavă, ajutoare ai brownie-ului; arătând asemănător cu pisici Potrivit credințelor din sudul Rusiei, ei își aduc proprietarului provizii și bani din alte case mier troscot în credințele ucrainene V I , V T KOREA (Korophod), în mitologia greacă: ) un tânăr care a ucis un monstru care a devorat copii în Argos; monstrul a fost trimis de Apollo, înfuriat că regele din Argos Krotop și-a ucis fiica Psamatha și a abandonat-o Câinii Linei - copilul ei, născut din Apollo (opțiune: Psamatha însăși a aruncat copilul, temându-se de mânia părintelui) ( i; a Tieb I în continuare) Ca pedeapsă pentru crimă, K era destinat să poarte trepiedul sacru până când îi cade din mâini Trepiedul a căzut pe Muntele Gerania, iar K a fondat aici se află o așezare care a devenit ulterior unul dintre cele mai mari orașe-stat ale Greciei - Megarams (Raiz I , ); ) un frigian care a cortes-o pe fiica lui Priam, Cassandra și a oferit ajutor troienilor pentru mâna ei în lupta împotriva aheilor; a murit în timpul cuceririi Troiei de către ahei (Paiz X , ; Verg Aep II în continuare) MITOLOGIA COREEANĂ Cultura autohtonă creată de vechii coreeni a experimentat încă de la începutul anului e influența notabilă a civilizației chineze și indiano-budiste În unele perioade istorice Coreea a servit ca mediator cultural și ideologic între Asia de Est continentală și lumea insulară a Oceanului Pacific, în primul rând Japonia Toate acestea s-au reflectat în personajul lui K m Folcloriştii coreeni moderni folosesc de obicei termenul general „sorhwa” (poveste) pentru desemnări ale întregului set de genuri de proză populară, care include mituri (Niste Unii tind chiar să nege existența lui K m , considerând poveștile mitologice drept legende ) Înregistrările originale ale miturilor despre „strămoși” au fost făcute în anticul aproape inexistent cronici ale statelor coreene Goguryeo, Baekje și Silla Cele mai vechi informații despre K m sunt conținute în istorii dinastice chineze Mai larg și sistematizat K m s-a reflectat în primul Cronica oficială coreeană „Samguk sagi” („Înregistrări istorice ale celor trei state”, ) Kim Busik Miturile ulterioare au fost incluse în Koryo sa (Istoria lui Koryo, ) Fragmentar și aproape de biografii din istoriile oficiale ale unui număr de mituri și din monumentele epigrafice ale Coreei (de exemplu, înregistrările mitului despre Chumon pe stelele dedicate suveranului Goguryeo Gwangetho-wang, și domnitorul Puyo Modur, secolele IV-V) Cea mai importantă sursă pentru începutul K m este „neoficială istorie” de călugărul budist Iryon „Samguk yusa” („Evenimente rămase din vremea celor trei state”, ca ) De o valoare considerabilă sunt adaptările poetice ale miturilor și legendelor istorice, medievale lucrări istorice și geografice, enciclopedii coreene antice, colecții de proză paesol forme mici (secolele - ) K m are o serie de caracteristici specifice Este mai mult legat de istoria țării sau de lumea basmului, decât cu lumea zeilor Tradiția scrisă reflectă în principal mituri antice despre strămoși și mituri târzii despre eroii „istorici”, mituri de cult asociate cu budismul și confucianismul, mai rar cu demonologia K m timpuriu a suferit istoricizare Personajele mitice apar ca semi- conducători istorici-semi-legendari sau eroi ai Coreei antice, născuți și acționând în timp fixat cronologic și în spațiu limitat geografic Deja în primul înregistrări ale miturilor coreene datând din secolele XII-XIII, mai târziu istorice și cotidiene realităţi (cf Aranbul în mitul lui Chumon etc ), care au dus la transformarea mitului în legendă Acest se referă în special la miturile de mai târziu despre fondatorii statelor coreene, care au istoric prototipuri (Wang Gong, Kyung Hwon) Prin urmare, în raport cu tradiția scrisă, putem vorbi nu mai mult ca o reconstituire a reprezentărilor mitologice Spre deosebire de scris, în folclor tradiţii, de altfel Țestoasa mitică Piatră funerară pe mormântul domnitorului Silla Taejongmuryeolwang (Kim Chunchhu) al VII-lea Gyeongju (Coreea de Sud) SHI MITOLOGIA COREEANĂ U Ceresc Fragment de pictură murală din mormântul Goguryeo „Samsilchon” secolele IV-VI Tungou (Jian, nord-estul Chinei) există mituri cosmogonice și antropogonice, mituri despre spirite și demoni, despre animale, originea riturilor Miturile cosmogonice nu formează un sistem integral și reprezintă povestiri mitologice individuale de tip fabulos Poveștile medievale sunt apropiate de miturile despre spirite despre uimitor și bylichki În K m , se pot evidenția mituri despre fondatorii statelor (konguk sinh-wa), mituri ale creației (cosmogonice, antropogonice și etiologice), mituri ale spiritelor, mituri șamanice și mituri religioase În miturile arhaice despre fondatorii statelor, mitul Tanggu nu ocupă un loc central, care este fondatorul vechiului Joseon Potrivit unor surse chineze, un alt „fondator” al statului Joseon este considerat extraterestru legendar din China Kija (Ji-tzu), căruia i se atribuie „misiune culturală” printre triburile antice coreene Cel mai numeros local tradiții tribale mitologizate În miturile nordice (despre Tangun, despre Hemosu în Buyeo de nord, despre Heburu și Kumwa lângă Buyeo de est, despre Tongmyeon-Jumon printre poporul Koguryeo etc ) reflectă calea de migrație a vechiului coreean triburi În miturile sudice, personajele feminine acționează adesea ca străini - mama lui Sok Tharkhe din legendar Regatul Yeguk, soția fondatorului statului Karak Kim Suro - din India, soții a trei strămoși (Samylla) din țara Thamna (insula Jeju) - prințese japoneze În tradițiile ulterioare despre fondatori state, acționează figuri istorice destul de reale, dar li se oferă o serie de trăsături mitologice (cf Kungye, Kyung Hwon, Wang Gong) În multe mituri arhaice, cauza principală a nașterii eroului este pe cer, dar locul nașterii însuși este aproape întotdeauna localizat în spațiul pământesc, în Coreea (în mit despre Tangun - Muntele Taebeksan, despre Kim Suro - Muntele Pukkwidzhi, despre Kim Alji - Pădurea virgină de lângă Kymson) În miturile nordice, locul nașterii este adesea o peșteră, o despicatură, în miturile sudice - un sicriu, cutie Numai personajele miturilor târzii au o origine pământească Sursă naștere sau coboară din cer pe pământ (cf Hwa-nun, Dongmyeong, Pak Hyokkose, Kim Alji, Kim Suro), sau pândește în pământ și este împins afară din el (cf Samylla, Keumva, Kyong Hwon) Timpul nașterii eroi, de regulă, este indicat de erele domniei împăraților chinezi, anul ciclic sau perioada stăpânirii coreene Dar în miturile arhaice, această dată este mai degrabă cvasi-istoric, pentru că se referă la istoria legendară a Coreei, unde datele tradiționale sunt arbitrare Diverse motivele nașterii miraculoase a eroilor Conceptul de origine a lumii dintr-un ou cosmic în K m este restrâns la nivelul strămoşilor antropomorfi Aici, motivul nașterii dintr-un ou a adus la viață un întreg ciclu de mituri: Ciuma a ieșit din oul născut Luhva; Sok Tharkhe - dintr-un ou de la soția conducătorului țării dragonilor, livrat într-un cufăr pe mare; Pak Hyukkose - făcut dintr-un ou de mărimea unei tărtăcuțe mov lăsat în urmă cal alb sacru; Kim Suro - dintr-un ou de aur, rotund ca soarele, coborât pe o sfoară cu cer Miturile cosmogonice, antropogonice și etiologice au supraviețuit doar în tradiția orală Într-una trei copii s-au transformat din miturile cosmogonice în corpuri cerești (Hesuni - soarele, Tal-suni - luna și Pölsuni sunt stelele), care s-au cățărat pe o frânghie spre cer din urmărirea unui tigru În mitul lui Yono-ran şi Eroii Seo-nyo, fiind personificarea soarelui și a lunii, acționează ca niște smecheri În miturile munților mările, râurile și câmpiile sunt creația mâinilor uriașilor Dealurile de pe insula Jeju s-au format din praful picioarelor mama Son-mun-de, stăpâna muntelui Hal-lasan, care i-a servit drept tăblie Se crede că urme stai in Coreea Animale din ciclul calendaristic: șoarece și cal Fragment de basorelief de piatră pe mormântul Silla războinicul Kim Yusin, secolele - Gyeongju (Coreea de Sud) Tigru înaripat Imaginea de pe steagul militar coreean Sfârșitul secolului al XIX-lea Leningrad, Muzeul de Antropologie și etnografie carcasele de Mago halmi (vezi Ma-gu) au fost păstrate sub formă de dolmene, iar Muntele Paektusan a rezultat din excremente gigantice În mitul eclipselor de Lună și Soare, regele tărâmului întunericului (Kamak nara) trimite „câini de foc” după soare și lună Dar nu au reușit să le fure: și soarele era fierbinte, luna prea rece Bucățile de soare și lună roade de câini nu strălucesc, adică provoacă eclipse Fluxul și refluxul este cauzat de un dragon de mare care se târăște într-o peșteră și târându-se din ea Cutremurele au loc încă de la uriașul care ține stâlpul de bronz proptind cerul, a început să-l rearanjeze de la un umăr la altul Miturile antropogonice sunt prezentate în mai multe versiuni Zână cerească care a conceput din laur copac, a dat naștere unui fiu care, după marele potop, împreună cu băiatul pe care îl mântuise, furnicile și țânțarii au ajuns pe insula unde bătrâna locuia cu propriile fiice și adoptate Miturile spiritelor reflectă credințele populare primitive care sunt de natură panteistă Toate universul este plin de o mulțime de zeități și spirite, peste care stă cel mai înalt conducător ceresc - Khanynim Cultul cerului a fost asociat inițial cu soarele, lumina, care s-a reflectat în mituri și ritualuri antice festivități cu sacrificii pentru spiritele cerești [între triburile Buyeo - Yongo („întâlnirea cu soarele tobă"), printre goguryeo - Dong-men ("jurământul către est [răsărit]"), printre ye de est - Muchon ("dans rai"), la mahan - o rugăciune către Chongsin ("duhul cerului")] Conform ideilor astrale ale vechiului popor Koguryeo, amintind de chineză, soarele era înfățișat ca un corb cu trei picioare, iar luna ca o broască râioasă Exista și o credință în stelele sacre, cu care era asociată soarta oamenilor stele mari erau considerate simboluri ale giganților, eroilor, înțelepților și celor mici - simboluri ale simplilor muritori În mijloc secole, spiritele stelelor Noinson (chineză Shou-sin) și Taebekson (chineză Tai-bo), constelații Ursa Major (Puktu chil sonshin) și Steaua Polului Sud (Nam-gyuk) nori, ploaie, vântul, tunetele și fulgerele erau stăpâni de spiritele lor; niste În stânga - spiritul păzitor al mormântului unui demnitar militar și al unui animal sacru Statui de piatră Mormântul lui Tongunyn În dreapta - spiritul păzitor al mormântului unui demnitar civil și al unui animal sacru Statui de piatră Mormântul lui Tongunyn unii dintre ei se întorc la chinezi În tradiția populară, munți, râuri, peșteri, pietre, stânci, animale și plantele sunt locuite de du-hami-kgwisin Panteonul acestor spirite era diferit în arhaicul și târzii K m Cele mai populare erau spiritele muntilor (sanshin) Adesea spiritul tigrului (hoshin) a fost asociat cu spiritul munților, proprietarul munţilor Mările, râurile, iazurile, mlaștinile, fântânile sunt habitate pentru spiritele apei (mulkwisin) rubrica regate subacvatice dragoni de cinci culori (yeongwang) Miturile dragonului au devenit populare drum pe coasta de sud și insule, mituri despre spiritele de munte din Coreea continentală dragon în acestea miturile acţionează ca creator de fapte bune şi un simbol indispensabil al demnităţii suveranului În folk roci, peșteri și pietre mari - megaliți și monoliți - au fost considerate animate Multe legende mitice sunt dedicate spiritelor copacilor bătrâni mari Acești copaci sunt de asemenea lăcașul spiritelor care îi ajută pe oameni să vindece boli și să aducă fericire niste plantelor li s-a dat un efect magic (pelin, dafin, piersic, ginseng) mare un copac de care erau atârnate clopoței și o tobă, Spirit de tigru Desen popular Perioada dinastiei Li Kwanseim (Guan-ying chinezesc) Un fragment dintr-o pictură murală creată de călugărul Goguryeo Tamjin în Templul Horyuji (Nara, Japonia) al VII-lea chiar și printre triburile antice Han, părea să întruchipeze corpul spiritului patron, servit drept altar pentru sacrificii si a fost numit sotto K ser secolul al -lea se referă la începutul venerării spiritului – patronul teren (Sonan) De pe vremea lui Silla (secolele VII-X), în toată Coreea, de obicei instalat anual din lemn, iar mai târziu din piatră, stâlpi sacri - changsyn la intrarea în sat, mănăstire, pe marginea drumului Ei îndeplineau, în special, funcțiile de spirite păzitoare În stâlpi changseung, sub altare, piatră în grămezile lui Sonan, conceptul de arbore mondial este întruchipat în polul sacru al șamanului (vezi Arborele lumii) ÎN spiritele sunt reprezentate și în mituri – apărătorii celor patru (uneori cinci) direcții ale punctelor cardinale (vezi Sasin) Coreenii au numeroase spirite casnice (ka-sin) Spiritele rele, diavolii, fantomele apar și în K m Cel mai teribil dintre ei este spiritul variolei - Mama sonnim Vechii coreeni au animale, strămoșul recunoscut al clanului a fost un urs (mitul lui Tan- guna) Cocoșul, magpia, broasca sau melcul, balaurul, câinele erau, de asemenea, totemuri În Evul Mediu broască râioasă mitologizată, centipede, râme, șarpe, porc și împrumutate, în principal Chineză (unicorn - qilin, pasăre - fenghuang etc ), caractere Miturile șamanice au propriul lor set ierarhic de zeități și spirite, luate parțial din folk credințe, budism și taoism, parțial din istoria chineză și coreeană (spiritele eroilor epocii Three Kingdoms, - , în China; comandanți coreeni), dar în mare parte fictive şamanii Multe dintre spiritele șamanice sunt înzestrate cu funcții specifice Există o serie de mituri despre originea şamanismului în Coreea Cel mai popular mit este cel al prințesei Pa-ri-konju Mitologia de cult în Coreea a apărut odată cu pătrunderea sistemelor religioase și filozofice din China - Budism, Taoism și Confucianism Budismul a fost introdus oficial în Goguryeo în , în Baek-che în , în Silla - în - și timp de un mileniu a rămas religia de stat multe zeităţi şi spiritele religiei primitive au intrat în panteonul budist și au fost regândite Deci, pe idolii de piatră - gardienii mormintelor antice au transferat numele Mirik, adică Maitreya; imagini ale spiritelor de munte a intrat în iconostasul budist etc În statul Silla, mituri budiste unice şi legende diferite de cele indiene și chineze Dintre acestea, povești despre miracole săvârșite de Buddha Shakyamuni (cor Sokka [moni]) și adepții săi - zeița milei Kwanseim (Chinese Kuan-yin, Ind Avalokiteshvara), viitorul Buddha Mirik (Chinese Mile, ind Maitreya), Buddha celest Amitha-bul (Amitabha), Buddha de diamant Piroch-khanabul (Ind Vairocana), bodhisattvas Munju posal (Ind Manjushri), Yuma posal (Ind Vimalakirti), etc În aceste miturile și legendele menționează adesea guvernatorii cerești - gardieni ai credinței budiste (cf Kymgang yoksa), patru domni cerești (sacheonvan, ind lokapals), gardieni formidabili ai porților (invan, ind doi-rapala), stăpânul lumii interlope (Yom-na, ind Yama), spiriduși (iac, ind yaksha), muzicieni cerești ai Gandharva si voluptuoase apsara seductoare Taoismul a devenit popular în Coreea începând cu secolul al VII-lea, a lăsat un aspect vizibil urmă în viziunea populară asupra lumii și în literatura medievală K m completat cu povești despre taoist cerești (sonin, xian chinezesc) și zâne cerești (songnyeo, cheonnyeo), despre ținuturi utopice și poțiuni miraculoase precum elixirul nemuririi (pulsajak) cu închinarea strămoșilor confuciani și eroii fii respectuoși, femei caste și supuși credincioși Spiritele lor în templele confucianiste Coreeile executau tot felul de ritualuri cu sacrificii Mai întâi în coreeană Stand memorial confucianist Pan-gu, apoi trei conducători mitici chinezi - Tian-huang, Di-huang și Ren-huang, trei zeități - Fu-si, Shen-nong și Huang-di, suveranii legendari ai Chinei antice - înțelepții Yao, Shun și Yu, tiranii Tang și Zhou Xin, Wen-di și Wu-di Mai ales popular în Coreea au existat legende despre eroii din epoca celor Trei Regate din China Comandantul Guan Yu (vezi Guan-di) a devenit un zeu război Un alt erou, consilierul Zhuge Liang, pentru prima dată în Coreea, a devenit personificarea înțelepciunii și ingeniozitate Ideile confuciane pătrund în cele mai multe dintre miturile coreene despre fondatorii anticului state Ploturile și imaginile lui K m au fost folosite de mulți scriitori coreeni din diferite epoci în coreeană timpurie Poezia Hyang-ga arată influența mitologiei șamanice și budiste În vieţile călugărilor budişti şi literatura biografică are multe intrigi din budist și confucian Buddha Vindecare înconjurat de discipoli și bodhisattva Fragment de iconostas budist Mănăstire Yeongjusa lângă Suwon (provincia Gyeonggi, Coreea de Sud) secolul al -lea antichitatea din China au venit legende despre conducători mitici și legendari, desăvârșiți înțelepți și personalități „exemplare”, inclusiv unele legende În colecțiile de proză, miturile, pierzându-și treptat caracterul inițial sacru, s-au redus la povestiri despre evenimentele vieții pământești Mitul lui Tongmyeong l-a inspirat pe poetul Lee Gyubo recreare artistică sub forma poeziei cu același nume În aceeași perioadă, a devenit popular Cântec coreean despre Choyoung ("Choyeonga") Personajele mitice sunt incluse în poeziile kasa ale poetului Jung Chol ( c ), poezia „Rătăciri pe mare” de Li Bagni-ka (secolul al XVIII-lea), poemul autorului anonim cerești” („Kansol-lu”, a -a jumătate a secolului al XVIII-lea) și altele Multe mituri și legende există în cartea autorului prelucrare de către scriitorii coreeni contemporani Personajele lui K m au participat cu siguranță la folk spectacole dramatice - dansuri mascate (thal-lori) și teatru de păpuși (kamengyuk), în mascarade populare (sandenori) și basm cântec popular-epopee (panso-ri) mitic comploturile sunt reflectate în picturile murale ale mormintelor Goguryeo din secolele IV-VII Simbolismul lui K m se găsește pe gresie, gresie si oglinzi de bronz din perioada Baekje si Goguryeo, celadon si clopote din perioada Goryeo Mitologia budistă în interpretarea sa coreeană a găsit o întruchipare vie în numeroase monumente de sculptură și arhitectură din Silla și Kore, inclusiv în templul peșteră din Seokguram (secolul al VIII-lea), morminte etc L R Kontsevici CORIBANTI (Kornbaѵted), în mitologia greacă, tovarăși și slujitori ai Marii Mame a zeilor Rei- Cybele Cultul lui K de origine Asia Mică are un caracter extatic În Grecia răspândit nu mai devreme de secolul al VII-lea î Hr e Numele K nu este grecesc Potrivit unuia dintre mituri (Aroi-Іosі I , ), K sunt copii Apollo și muzele Thalia A T -G KORKUT, Horhut, în mitologia kazahă, primul șaman, patron al șamanilor și cântăreților, inventator instrument cu coarde kobyz Înainte de adoptarea islamului, K este o zeitate (după cum indică legătura sa cu şamanism), apropiat de imaginea lui Burkut-baba, care părea a fi nemuritor Odată cu instaurarea islamului a apărut un mit special despre moartea lui K Conform versiunii sale cele mai comune, K a văzut oameni într-un vis, săpându-și mormântul Dorind să se salveze de la moarte, a plecat departe de aceste locuri, dar a văzut din nou același vis K a continuat Spirit zburând pe o macara Fragment de pictură murală din mormântul Goguryeo „Sasinchon” secolele VI-VII Tungou (Jian, nord-estul Chinei) Un ceresc care cântă la instrumentul muzical tegak Fragment de pictură murală în Goguryeo Mormântul Muyeongcheon secolul al VI-lea Tungou (Jian, nord-estul Chinei) Corybantes Relief cu războinici dansatori Marmură Copie romană după model grecesc Roma, Muzeele Vaticanului rătăci, dar somnul îl bântuia În cele din urmă, hotărând că moartea îl așteaptă doar pe pământ, K s-a răspândit o pătură pe suprafața Syr Darya și a început să stea pe ea zi și noapte, cântând la kobyz Când obosit a rupt K și a adormit, moartea sub formă de șarpe otrăvitor l-a înțepat „Grave” K pe un mal abrupt Syr Darya a fost venerat de kazahi la începutul secolului al XX-lea Miturile îi atribuie lui kobyz K putere miraculoasă: ar putea smulgeți un copac imens și depășiți cei mai zgomotoși cai, așezați pe mormântul lui K kobyz multă vreme el însuşi scotea sunete jale Cele mai vechi idei mitologice despre K cuprinse în tradițiile genealogice ale Oghuz (înregistrate, în special, de Rashidaddin și Abulgazi) și oguz-kom epic secolul al XV-lea „Cartea bunicului meu Korku-ta” În tradiţiile genealogice, K apare ca care a trăit aproape de ani, patriarhul tribului, stând în fruntea bătrânilor și a poporului, alegând și destituind hanii, care îl cinstesc și îi îndeplinesc fără îndoială sfaturile În epopee cântărețul K este consilier și asistent al hanilor și al eroilor (el numește pe mulți dintre ei și oferă binecuvântare), bătrân profetic, văzător al viitorului Fiul lui Bek al Oguzelor exterioare, hrănit de o leoaică Aruz-Khoja, pe care l-a numit Bisat, K îl convinge să se întoarcă în societatea oamenilor; trimis ca ambasador la distrugând uriașul-canibal Oghuz Depe-Gez (care a fost apoi ucis de Bisat) cu o ofertă tribut zilnic; curtind eroul Bamsi-Beirek mireasa, călătorește într-o țară îndepărtată, se luptă cu ea fratele Karchar, care i-a ucis pe toți potrivitorii și îl învinge Imaginea lui K a influențat formarea alte personaje mitologice - patronii cântului și muzicii Baba-Gambar (vezi Kambar) și Ashy- kaidyn Ecouri ale legendelor despre K sunt remarcate printre turkmeni, Karakalpaks și Bashkirs În cântări rituale Bashkir K este menționat ca spirit - patronul vrăjitorului, expulzând demonii răi În Evul Mediu legende despre K erau cunoscute în Asia Mică și Caucaz V N Basilov VACA, în multe religii antice și arhaice, un simbol al fertilității, abundenței, prosperității ÎN una dintre versiunile mitului egiptean, zeul soarelui Ra se ridică din ocean la ceresc K (uneori identificat cu Nut), care s-a ridicat din apă (unde omologul ei a fost „marea vacă în apă” Methuer, deja cunoscut în mileniul III î Hr e ) și s-a întors spre cer Când K s-a simțit amețit de înălțime, Ra a creat opt zeități - heh, care i-a susținut picioarele, iar zeul Shu a pus sub K pentru a o susține burtă și păzită heh Textele piramidale despre faraonul decedat spun ca marele K ramane insarcinata cu el, îl naște și îl sprijină cu aripile K ceresc zilnic dă viaţă unui viţel, care crește într-un taur pentru a concepe un nou vițel A fost considerată și vaca cerească care a născut soarele Hathor, adesea acționând ca zeița fertilității În mitologia indiană, vaca Kamadhenu (vezi în articolul Surabhi), împlinind orice dorință, a apărut din ocean când a fost agitat Se reflectă imaginea abundenței de lapte, caracteristică tradiției mitologice comune indo-europene în numeroase metafore ale poeziei vedice şi în etimologia altor Irl sііap ("cântec, vers"), urcând la aceeași rădăcină cu cShia, Phchz În Rigveda, epopeea homerică și limba latină, cuvântul „uger” K înseamnă în același timp „abundență, fertilitate” (vechiul indian Ved ikShag, greacă de Homer onfar, lat ticălos) Ritul aducerii zeilor ca sacrificiu al unei vaci gestante, reconstruit Hathor ca o vacă sacră Cairo, Muzeul Egiptean comparația dintre ritualurile vedice și romane și o urmă a unui ritual similar în voința regelui hitit Hattusilis I În mitologiile Orientului Mijlociu și grecesc, sunt cunoscute povești despre Dumnezeu (Akkadian Sina, ars Aliyanu-Balu, hitit-huritan zeu soare, grec Zeus), care s-a îndrăgostit de K (respectiv, în Mitologia greacă, Io și Hera din Argos iau înfățișarea lui K ) * În mitul hitit-hurrit, zeul soarelui, îndrăgostindu-se de K , se transformă într-un tânăr și i se adresează cu reproșuri prefăcute, amenințând cu pedeapsa pentru plivitul pajiștii unde se hrănea După întâlnirea cu Dumnezeu, K rămâne însărcinată și dă naștere unui fiu - persoană K apelează la cer și cere milă zeului soarelui Ea se plânge că, fiind patrupedă, a născut un fiu cu două picioare K vrea să-și mănânce fiul, dar zeul soarelui coboară din cer și îi spune lui sfătuitor să ducă copilul la munte, unde șerpii și păsările să-l păzească Cu cultul lui K la Toda (în Sud India) și triburile de creștere a vitelor din Africa, rolul mitologic și ritual al laptelui ca băutură pură sacră V V Ivanov KORONIDA (Korshvid, genul Korshvi-bod), în mitologia greacă: ) fiica lui Thessalian Lapith Phlegia, iubita lui Apollo K îl înșeală cu muritorul Ischius, așteptând nașterea un copil de la Dumnezeu Zeus îl ucide cu fulger pe Ischius, iar Apollo îl lovește pe K cu o săgeată, dar scoate copilul din pântecele mamei (Hyg Hab ) Apollo arde trupul lui K , iar pruncul Asclepius, smuls din pântece arderea K , trece la educația centaurului Chiron (Оѵісі Мі II - ); ) fiica regelui focian Coronea urmărită de Poseidon Să o salveze de urmăririle amoroase ale zeului Athena l-a transformat pe K într-o cioară (Оѵісі Мі II - ) A L , I Sh KORS-TORUM, Kvorys-Torum (printre Mansi), Num Kurys (printre Khanty), în mitologia ob-ugrică strămoșul zeităților și creatorul lumii După potop, rolul divinității cerești supreme a trecut la fiului său Numi-Torum, K -T complet retras din treburile pământești Există o variantă a mitului în care K -T și Numi-Torum sunt îmbinate într-o singură imagine a demiurgului E X KOS [edomit Ts , Kais, Kave (în arabă, tsuz, tslz, Ts , „arcul”)], în mitologia semitică vestică, un zeu, venerat în statul Edom, evident, în a -a jumătate a mileniului I î Hr e Apoi a fost acceptat Triburi arabe din nordul Arabiei (nabateeni, Samud, Safa) Cunoscut doar sub denumiri teoforice Probabil, K a fost un ipostază sau chiar identic cu Iahve (vezi Yevo), despre a cărui venerare în Edom spune Flavius; se poate presupune, de asemenea, că a existat o fuziune de idei despre original independent K şi Iahve A L , I Sh COSAANA SI HUICHAANA, in mitologia zapotecilor, cuplul divin care a dat nastere tuturor lucrurilor Kosaana corespunde soarelui și cerului, Huichana - pământului și apei În calitate de creator al fiarelor sălbatice, Kosaana a fost și zeul vânătorii Huichaana, care a născut bărbat și pește, era considerată patrona nou-născuților W E B =și= | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = MITURILE COSMOGONIEI KOSIHO-PITAO („marele Kosiho”), în mitologia vechilor zapoteci, zeul ploii și al fulgerului (cf Tlaloc aztec) Potrivit miturilor, din K -P depinde de fertilitatea pământului, așa că l-au adus victime umane, mai des copii K -P înfățișat într-o mască urâtă cu ochii conturați de gros pliuri ale pielii, un nas în formă de dreptunghi, o gură largă, dinți mari, bifurcați limba W E B MITURILE COSMOGONOMICE și ideile cosmologice (c p ) ocupă un loc aparte printre alte forme de viziune mitopoetică asupra lumii, deoarece ele descriu spațiu-temporal parametrii universului, adică condițiile în care are loc existența unei persoane și tot ceea ce este plasat poate deveni obiectul creării de mituri K p concentrat în primul rând în jurul stării actuale univers: structura lumii este un set, conexiune și funcții ale părților sale, uneori parametrii lor cantitativi (aspect sincron al descrierii cosmosului) K m descrie cum a apărut universul (diacronic aspect) Starea actuală a universului în gândirea mitopoetică este legată de el originea ca efect cu o cauză; pentru definirea și explicarea compoziției universului și a rolului, pe care obiectele sale îl joacă în el, echivalează cu a răspunde la întrebarea „cum a apărut”, o descriere a întregului lanțuri de generare a acestor obiecte („conexiunea operațională” a descrierilor sincronice și diacronice) Astfel, aceste aspecte reprezintă doar două manifestări ale unei esențe: cea care se generează în cursul creării și aranjamentului cosmosului și este alcătuirea acestuia; tot ceea ce face parte din cosmos își are originea cursul dezvoltării sale Dar C P nu sunt complet derivate din C M și sunt parțial reconstruite în cursul analizei ritualuri, semantică lingvistică etc Sfera cosmologică și cosmogonica pentru conștiința mitopoetică este foarte largă, deoarece identifică (sau cel puțin leagă, cel mai adesea fără ambiguitate) natura (macrocosmos) și om (microcosmos): un om este creat din elementele universului sau invers - universul apare din trupul primului om (vezi Mituri antropogonice) Fiind asemănarea universului, omul este unul dintre elemente ale schemei cosmologice Sfera socială, structura și mecanismul de activitate societatea umană („mezocosmos”) sunt definite și din punctul de vedere al conștiinței mitopoetice principii în mare măsură cosmologice şi analogii care sunt de fapt caracteristicile interne ale societății – în timp ce standardul profan al vieții umane nu este este inclusă în sistemul valorilor superioare ale conștiinței mitopoetice Doar în lumea sacră regulile organizării sale, structura spațiului și timpului, există și sunt cunoscute Afară este haos tărâmul întâmplării Principala este trecerea de la haosul neorganizat la un cosmos ordonat sensul interior al mitologiei, cuprins deja în miturile arhaice ale creației (unde vorbim despre originea nu a cosmosului ca întreg, ci anumite animale, fenomene naturale, obiceiuri etc , adică într-un fel sau altul, despre realizarea naturală și ordinea socială) și exprimată explicit în K m , caracteristică celor mai dezvoltate mitologii Numai cu formarea unor instituţii sociale caracteristice unui colectiv dat, şi cu apariția unei tradiții culturale speciale (începutul „epocii istorice”), putem vorbi despre material, perceput nu ca cosmologic şi nu mai prelucrat de K m Ci şi dincolo „era mitopoetică” viziunea cosmologică asupra lumii și totalitatea dezvoltată în limitele ei tehnicile de operare continuă să aibă o influenţă puternică asupra modului de interpretare a realului material cosmologic, păstrează valoarea eșantionului și modelului K p și K m în mare măsură a predeterminat structura și forma altor mituri care interpretează întrebări de origine, cauzalitate etc etc (mituri etiologice etc ), și multe genuri folclorice (tradiție, legendă, saga, memorial etc ) Atât spațiul, cât și timpul nu sunt omogene pentru conștiința mitopoetică cea mai mare valoare (maximul sacralității) este posedat de acel punct din spațiu și timp în care a avut loc actul de creație, i e „centrul lumii” (vezi Mijlocul lumii), și „la început”, adică chiar timpul creației (vezi Timpul mitic) K m și k p sunt asociate cu aceste coordonate, care definesc schema de desfășurare pentru tot ceea ce este în spațiu și timp, organizând întregul continuum spațiu-timp Ritual (în special calendar, în primul rând cu ele se corelează și cel principal - anual, marcând trecerea de la anul vechi la cel nou Sărbătoarea anuală rituală reproduce în structura sa acea situație de criză de frontieră, când spațiul iese din haos Codul cosmologic în culturile arhaice este mai ales abilități mari de „rezoluție”; clasificatorii cosmologici înșiși descoperă adesea o tendință spre personificare (cf tată-cer, mamă-pământ; soarele și luna în complotul cerescului nunti; vezi Căsătoria sacră) şi intrarea în motive mitologice În fine, trebuie subliniat că atât în C P cât și în C M tema identității este jucată întotdeauna în două versiuni - pozitive: „asta este asta” și negativ: „aceasta nu este asta” (ca în Upanishads) Aceste principii cosmologice cele mai generale explica omogenitatea destul de semnificativă a f p cu privire la structura universului în marea majoritate majoritatea tradiţiilor mitopoetice (vezi Cosmos) K m începe adesea cu o descriere a ceea ce a precedat creația, adică inexistența, de regulă, asemănat cu haosul Textele de acest fel din diverse tradiții se disting prin excepționale uniformitate: cel care descrie starea dinaintea creației se plasează într-o epocă în care cosmosul și toate părțile sale deja creat Astfel, descrierea apariției și dezvoltării în faze a cosmosului este dată din punct de vedere care este rezultatul procesului restaurat de dezvoltare a universului, care este reprezentat de ceva ce nu este poate fi depășit ulterior, dar poate continua în timp sau chiar poate fi tăiat în cazul unei catastrofe cosmice (cum ar fi un potop; cf descrierea sincronă a universului din același punct, care în acest caz acționează ca centru al planului orizontal în schema generală univers) În același timp, descrierea haosului în limbajul cosmosului „articulat” presupune o serie de prevederi negative privind principalele elemente ale dispozitivului spațial mier "Nu cerul încă exista și pământul nu exista Încă nu era pământ, nici șerpi în acest loc Am creat ei acolo de la Nun, din inexistenţă Nu am găsit un loc pentru mine în care să stau așa ”(Heliopolis versiunea anticului mit al creației egiptene); „Aceasta este o poveste despre cum totul era într-o stare de incertitudine, totul este rece, totul tace; totul este nemișcat, liniștit; iar întinderea cerului era goală Nu era nici om, nici animal, nici păsări, pești, crabi, copaci, pietre, peșteri, chei, ierburi, nu erau păduri Nu încă nu era nimic legat nu era nimic care să se poată mișca nu era nimic care să fie ar exista care ar putea avea existență ” (Popol Vuh, America Centrală) asemănătoare imaginea este prezentată în scandinavă, vedă, sumeriană, akkadiană, iudaică, greacă, Siberian, polinezian și multe alte mitologii Textele de alt fel, dimpotrivă, nu se concentrează pe epoca de dinaintea creației, ci direct începe cu o serie de afirmații despre crearea secvențială a unor părți ale universului (deși astfel descrierea poate fi inclusă şi în primul tip de K m ) Elementele sau elementele sunt de obicei focul, apa, pământ, aer, la care se adaugă uneori al cincilea element, corespunzător condițional eterului, formă material primar pentru construcția cosmosului (cf în mitologiile indienilor din America de Nord, Vedic; modificări sunt posibile, ca în mitologia scandinavă, de unde provine lumea interacțiunile focului și apei cu frigul) Amestecate și inseparabile în haos, se despart și „eliminat” Această separare a elementelor ascunse în haos este una dintre cele elementare acte cosmogonice care au loc în timpul cosmogenezei (fiecare dintre ele poate fi întruchipat în o serie de acțiuni-motive diferite; vezi, de exemplu, mitologia vedica) Printre principalele actele cosmogonice includ, în plus: stabilirea spațiului exterior [separarea cer si pamânt; formarea a trei zone cosmice (cf cele trei trepte ale lui Vishnu) etc ]; creație (înființare) suport cosmic (cf , de exemplu, crearea primului firmament printre oceanul original, opțiuni de asistență specializate - munte mondial, copac mondial etc , sau fortificare pe cer soarele, cum ar fi Indra); mediere în spațiul cosmic creat între zone spațiale (realizate de zeii care coboară pe pământ sau în lumea interlopă, preoți, șamani, uneori chiar oameni individuali neinițiați care merg în rai sau coborând în lumea interlopă); umplere spațiu [de o zeitate (de exemplu, Indra), elemente elementare, obiecte specifice (peisaj, oameni, plante, animale), entități abstracte (țesătură cosmică, fum, umbră etc ) P )]; reducerea tuturor lucrurilor la unul și derivarea tuturor de la unul (cf motivul embrionului de aur, oul lumii, elementul primar, pe de o parte, și imaginea mitologică a universului ca unic zeități, pe de altă parte), etc Luate împreună, aceste acte reprezintă atât un proces cosmogonic cât și iar rezultatul său este cosmosul creat, compoziția și parametrii acestuia Ordinea creării lumii este urmatoarea schema ideala: haos->cer si pamant->soare, luna, stele->timp->plante- >animale->om->casă, ustensile etc Astfel, K m descrie formarea lumii ca rezultatul introducerii consecvente a principalelor opoziții binare: cer - pământ etc și treptat serie (bazată pe creșterea sau scăderea treptată a oricărei trăsături): plante-> vie- aici->oameni etc Ordinea creării este adesea subliniată prin introducerea unor indicatori numerici care se referă fie la numărul de serie al stadiului de creație, sau la numărul de elemente ale universului care apar la un dat stadiul dezvoltării sale Într-o schemă ideală, ambele aceste opțiuni sunt reduse la una care are aproximativ următoarea formă: „un obiect în primul pas generează două obiecte” - „două obiecte în pasul al doilea genera trei obiecte" - "trei obiecte la pasul al treilea " etc (această formă este confirmată în indiferența față de delimitarea funcțiilor cantitative și ordinale ale numerelor într-un număr de culturi arhaice, de exemplu în tradiția chineză) Această structură se bazează pe logica mitopoetică a schemelor urmași înregistrați în multe mituri ale creației Comparați, de exemplu, versiunea Heliopolis: Atum-Ra (Soare) eu » Shu (Aer) Tefnut (Umiditate) Geb (Pământ) Nut (Cer) t eu?——? } Osiris Isis Seth Nephthys (forțele fertilității și antagoniștii lor în lumea plantelor, animalelor, oamenilor) sau sumeriană, unde Nammu, mama tuturor lucrurilor, dă naștere muntelui pe care locuiau An (cerul) și Ki (Pământ); ei dau naștere lui Enlil, stăpânul pământului, întemeietorul lui Nippur În forma sa cea mai completă, așa Diagrama este prezentată la începutul cărții Geneza: „Și Dumnezeu a zis: Să fie lumină și Dumnezeu a despărțit lumina de întuneric ȘI Dumnezeu a numit lumina zi, iar întunericul noapte : o zi - Și a zis Dumnezeu: să fie o întindere în mijlocul apelor Și a creat zeu firmament; și a despărțit apa Și Dumnezeu a numit cerul întinderii : ziua a doua ” și așa mai departe până în ziua a șaptea; V situația inițială „pământul era lipsit de formă și gol, iar întunericul era peste abis” La fel, dar fără ordonarea numerică, Heracleopolis o versiune a mitului creației în care obiectele apar în următoarea ordine: cerul și pământul; aer; plante, animale, păsări și pești; ușoară; capelă; prinți Uneori nu se pune accent pe ordinea creației doar indicatori numerici, dar și alternanța întrebărilor și răspunsurilor, trimițându-ne la practică ritual principal (anual) mier în „Bătrânul Edda”: - „Dă primul răspuns cum au creat pământul, ca cerul apărea ? - Carnea lui Ymir a devenit pământ , craniul a devenit cer - Dă-mi al doilea răspuns , cum a apărut luna , cum a fost creat soarele ?” etc sau în textele iraniene mijlocii („Rivayat”, „Bundahishn”) cu schema: în primul rând, stabilirea cerului; în al doilea rând, pământul; în al treilea rând, apusul soarelui; în al patrulea rând, luni, etc (stele, cereale, miros și gust, foc, pui, păsări, apă etc ) etc ) mier o situație similară în brahmodya vedica - partea verbală a ritualului, construită ca o serie ghicitori și ghicitori pe teme cosmogonice Scheme similare definesc K m iar în tradiții, nu trecut prin stadiul prelucrării literare Deci, răspândit în Eurasia și Nord America K m , în care loonul acționează ca creator al lumii, este construit în conformitate cu principiul: se scufundă în Marea este o singură pasăre și rămâne acolo o zi Apoi două păsări se scufundă și rămân acolo două zile În sfârșit, șapte păsări se scufundă în mare și rămân acolo șapte zile, în urma cărora a fost creată lumea Așa este structura K m în raport cu succesiunea etapelor creației și conținutul fiecăreia dintre ele În general, K m corespund schemei parcelare în care deplasarea se realizează în următoarele direcții: de la trecut la prezent, de la divin la uman, de la cosmic și natural la cultural și sociale, de la elemente la artefacte (lucruri și instituții corespunzătoare), adică Adică de la exterior și îndepărtat la interior și apropiat Pentru tipologia lui K m , o serie de alți parametri sunt esențiali Una dintre ele este legată de răspunsul la întrebarea „cum a avut loc creația? Valoarea „zero” a acestui parametru este răspunsul „a fost așa” (fără motivații și explicații) Originea cosmosului sau a părților sale este adesea prezentată ca: transformarea a unor obiecte altora [strămoșii totemici australieni, făcându-și traseul și „obosite”, se transformă spontan în stânci, dealuri, copaci, animale; cf creație spontană univers ca rezultat al evoluției, ca în imnul creației din Rig Veda, un motiv similar în oceanul mituri (în Hawaii), mituri ale Nganasanilor etc ]; mişcarea spaţială, obţinerea sau răpirea de la deținătorii inițiali (canaș, rață, scufundări, broaște țestoasă etc extrage noroi sau nămol, din care lumea ia naștere din fundul oceanului primordial, ca în miturile popoarelor din Siberia, Buryats, American indieni etc ) producție de către demiurgul sau zeul creator (cel mai tipic exemplu este cel biblic cosmogonie, în care Dumnezeu de la bun început acționează ca singurul creator și organizator al lumii și în toate etapele creațiile – „șase zile” – sunt actele voinței sale creatoare; în religiile din Orient - Mazdaism, maniheism, bogomilism - imaginea creatorului este dublă: un creator bun și înțelept creează totul bun, util pentru o persoană, iar rivalul său rău este dăunător și rău) Motiv larg răspândit generarea biologică de obiecte cosmice, zei și oameni de către creator [proces cosmogonic adesea apare în același timp ca un lanț de nașteri de zei, modelând anumite obiecte naturale (cf schemele date) și este adesea asociat în acest caz cu schimbarea generațiilor de zei și lupta dintre ei, ca în mitologiile akkadiane, semitice occidentale, hitit-hurite, grecești] icre este adesea realizat într-un mod neobișnuit: din părți ale corpului creatorului [uneori creatorul însuși în același timp, dispare, se întoarce, moare - se sacrifică sau alți zei îl ucid (Purusha, parțial Manu în tradiția indiană antică, Ymir în scandinavă, Adam în Cartea porumbeilor, chineză Pan-gu, motive asemănătoare la indienii americani, în Oceania)], prin scuipat [ex atum, înghițindu-și propriul material seminal și regurgitându-i pe Shu și Tefnut; cf creaţie din salivă etc ] şi adesea apare ca un fel de extragere a obiectelor de către zeitate din ea însăși Generația fizică este foarte apropiată este generarea obiectelor prin denumirea lor verbală, deoarece aceasta din urmă este un fel de spirituală emanația unei zeități, nu o creație din nimic [ex Ptah creează lumea cu „limbă și inimă”; cf motiv apariția universului prin ordine, cerere: o serie de ordine în mitul maori (Noua Zeelandă), în în urma cărora se înfăptuiesc principalele acte cosmogonice, sau mitul indienilor Haida, unde astfel de ordine sunt date de corb] Modalitățile enumerate de creație („generație” în sens larg cuvinte) sunt percepute de conștiința mitopoetică ca echivalente (cf transformarea strămoși totemici și tipuri similare de generație); ele sunt adesea combinate între ele sau trec peste unul în celălalt [cf originea lumii datorită rotației sau expansiunii pământului, ca în mituri Haida, Luiseño, Seneca, Pomo, Winnebago etc , precum și crearea universului de către formarea succesivă de straturi, ca în cosmogonia aztecă sau în reprezentările unora popoarele din Oceania despre cosmosul din nouă straturi, fiecare dintre ele asociat cu o clasă specială creaturi mitologizate] Procesul de creație poate avea loc ca rezultat al actului volitiv al creatorului însuși sau ca răspuns la acțiunile altcuiva cerere, rugăciune; de multe ori (mai ales în mitologiile arhaice) ca urmare a unei erori, a neglijării (în În miturile australiene, doi oameni uită să ridice sulițe de la pământ, din care miraculos copaci; în miturile indienilor Apapocuwa-Guarani, fratele mai mare, soarele, creează universul, corectând greșeli ale fratelui mai mic - luni; cf Mituri melaneziene despre Katya și fratele său prost Marav; Română legenda lui Dumnezeu și cârtița etc ) „Compoziția materială” a obiectelor create este cel mai adesea fie părți ale corpului, un cuvânt etc din oricare dintre creatori (zeu sau om, uneori animal), ca =,i=,[=,i=,[=,i=,[=,i=,i=,i=,i=,[=,i=,[=,i=,[=,i=, i=,i=,i=,i=,i=,i=,i=,i=,i=,[=,i=,[=,i=,b COSMOS în timpul generației (cf apariția lumii din corpul unui gigant ucis, de exemplu Akkad Tiamat) sau elemente amestecate în haos [Apsu (Sumer Abzu) și Tiamat în mitologia akkadiană, egipteană, Versiuni greacă, chineză, japoneză, de asemenea, ocazional în miturile indienilor, Nganasans și alții popoarele din nord; motiv aproape universal pentru apariția lumii din apele primordiale, adesea identificat cu haosul, ca în mitologiile din Mesopotamia, Egipt, India, Grecia, Japonia, Oceania, Africa, America; crearea universului din spumă, nămol, noroi: spumă și nămol care plutesc în oceanul primordial, în mitologia indienilor mixteci, murdăria în mitul hawaian, mitul loonului etc (cf comun imaginea unui om creat din pământ, lut, praf); cf motivul originii cosmosului din mama pământului: pământul adormit s-a ridicat din haos și din el s-a născut cerul - în mitologia greacă, povestea mântuirii pământ în indianul „Vishnu Purana” etc ] Cosmogeneza apare adesea ca o dezvoltare din oul lumii sau imagini apropiate, de exemplu, dintr-o coajă de bivalvă, dintr-o coajă universul poate fi creat de către creator cu implicarea diferitelor alte forțe (înțelese și ca părți ale sale): cu participarea zeităților celor patru puncte cardinale (patru frați în mitologia indienilor Winnebago; patru zei, creat de oceanul primordial Lova în miturile nativilor din Insulele Marshall), spirite, cu ajutorul un șarpe uriaș care susține pământul (Scand Ermungandr, un șarpe uriaș din Midgard, încercuind lume; Aido-Khvedo - un șarpe curcubeu în mitologia Dahomey) Alți doi parametri tipologici K m reprezintă punctele extreme ale erei creației, adică începutul și sfârșitul ei La nivel mitologic personajelor le corespund creatorul și creatura, printre care ultima verigă din lanțul creației este omul; O originea sa este povestită de miturile antropogonice ca parte integrantă a K m ; cu creația om, în același timp, se deschide o altă serie de mituri, legate de faptele omenești, cu realizări și cuceriri ale unui erou cultural (de obicei deja la scară îngustă a pământului) până la rândul său timp mitic Creatorul (dacă există deloc în această tradiție cosmogonică) ca un fel de primă ființă poate avea o natură cosmică divină; cf motive (în ordinea gradului descrescător de cos- misticitate): „cel mai înalt zeu” (Temaukl, sau „cel de sus”, „unul din cer”, creatorul cerului și al pământului, oh despre care se spune că nu a existat timp când Temaukl să nu fie, în miturile indienilor din Țara de Foc); „primul zeu”, care a creat lumea și, în viitor, rareori intervine în treburile oamenilor („zeu inactiv”), a ieșit din haosul original sau din ocean sau s-a găsit pe sine (s-a găsit în vid și lipsă de formă), „lucrător al pământului”; „părinți cosmici” – tată-cer și mamă pământ (uneori vorbim despre două principii: masculin, venit din cer, și feminin, venit de pe pământ, care, unindu-se, dau naștere unui tată si mama, situata intre cer si pamant), cer-mama si pamant-tatal, soare-tatal si luna-mama Un Creator care posedă natura umană (cel puțin mai aproape de ea decât de divin; în pragul ambelor - demiurgul) - acesta este primul om, un erou cultural, fondatorul dată tradiție culturală; adesea - creatori de sex masculin și feminin (Izanaki și Iza-nami printre japonezi) Creatorul are uneori aspectul unui animal: un corb, un coiot, o vacă, o șopârlă, un vierme (cf participarea unui șarpe la crearea lumii), paste etc Astfel, conform celor trei parametri enumerați, K m corespunde unei scheme de genul „Cineva a creat un anumit imagine a ceva (ceva) V N Toporov COSMOS (din grecescul koatsod, „ordine”, „ordine”, „structură”, „dispozitiv”; „stat” sistem”, „structură juridică”, „măsura proprie”; „ordine mondială”, „univers”, „pace”; "imbracaminte"; „decor”, „frumusețe”), în cel mitologic și mitologic timpuriu filosofic tradiția, universul, înțeles ca o holistică, ordonată, organizată în conformitate cu o anumită lege (principiu) universul În multe tradiții, cuvântul „K” serveşte drept simbol şi chiar legea care guvernează cultura, forma universală de organizare a diferitelor niveluri ale culturii și o anumită stare care îl caracterizează pe K Forma internă a cuvintelor folosite pentru a desemna K relevă sensuri diferite care determină ideea principală și conținutul conceptului de K Alte grecești hotcode actualizează ideea de ordine marcată estetic, decor Dr Heb 'oiat (prop „ascuns”, „voalat”, deci „antichitate” și „viitor”) îl reprezintă pe K ca un flux temporar, „lumea timpul”, ducând evenimentele în eternitate, istorie; limba germana 'VV'eI'b sau engleză m>gY este construit prin corelare cu vârsta umană, generație (germ, myug, „om”, „om”, și aii, aiiag, „vârsta”, "generaţie"); probabil o situaţie similară a fost descrisă de Slav *vek (secolul rus); glorie *тігъ (lumea rusă) păstrează noțiunea de integritate cosmică spre deosebire de dezintegrare haotică, de unitate de organizare socială (lumea-comunitatea ca proiecție a lumii-K ), care decurge din interior datorită tratat (pace) și opus asociațiilor externe și involuntare Toate sistemele mitologice au (într-o măsură mai mare sau mai mică) un set comun de trăsături, determinând K Se opune haosului: K este întotdeauna secundar în raport cu haosul atât în timp cât şi după compoziţia elementelor din care este compus To ia naştere în timp şi în multe cazuri — din haos (adesea prin completarea, „clarificarea” proprietăților haosului: întunericul se transformă în lumină, golul în plinătate, amorfitate - în ordine, continuitate - în discretitate, lipsă de formă - în „vizibilitate” și etc ) sau din elemente intermediare între haos și K K se caracterizează prin „temporalitate” nu numai la începutul ei (pentru că a luat ființă), dar nu de puține ori și la sfârșit, când trebuie să piară ca urmare a un fel de cataclism (potop universal, incendiu) sau uzură treptată, „muncă dispariția” principiului cosmic în haos Uneori această catastrofă a lui K este concepută ca definitivă, în altele cazuri, se crede că ar trebui urmată de formarea unui nou K (de exemplu, în Eddic „Divinarea Volvei”) Relația dintre haos și haos are loc nu numai în timp, ci și în spațiu Și în acest caz K este adesea prezentat ca ceva inclus în haosul care îl înconjoară pe K din exterior Haosul în expansiune și autoinstalare împinge haosul la periferie, îl alungă din această lume, dar nu îl învinge Schema sferică a lui K , îmbrățișată de haos, oceanul primordial, abisul lumii, poate fi înlocuită cu o opțiune verticală sau orizontală, în care haosul este plasat sub K sau la periferia sa extremă (în nord sau vest, în afara K ) O serie de trăsături caracterizează ideile despre K ca întreg, în forma sa cea mai perfectă: integritate, prezența unui spațiu exterior larg [cf opoziție față de spațiul cosmic larg și îngustimea haotică (Ved igi Yoka, „spațiu larg”, „lume”, dar atyaz, „îngustime”, „constricție”]; articularea spațiului și timpului, care stă la baza selecției elementelor și lucruri, separându-le și stabilind relații între ele; ordinea si organizarea K , prezența unui anumit principiu general, o lege care guvernează K ; origine ca urmare a unei serii acte cosmogonice elementare (vezi mituri cosmogonice); înţelegere antropocentrică ca recipiente pentru viață, omul (cf numeroase mituri despre originea lui K și a membrilor corpului persoana întâi sau, dimpotrivă, o persoană din elementele lui K ); distingerea, perceptibilitatea lui K și a lui elemente; marca estetică K , „decorul”, „vizibilitatea”, frumusețea sa [Pitagora „a auzit armonia universului, percepând armonia universală a sferelor ” (Porryug Vgb Piii ); pentru Heraclit K este una, armonioasă, plastică, frumoasă și din diversitate se creează „cea mai frumoasă armonie” ( g § B , B etc ); pentru Platon „K - cel mai frumos dintre lucrurile care au apărut”, „statuia zeilor veșnici” (Tin a, c)] Structura verticală a lui K este cu trei membri și constă din lumea superioară (cerul), lumea de mijloc (pământul) și lumea de jos (lumea interlopă, lumea interlopă) Uneori, lumea inferioară este interpretată ca haos, ceea ce duce la este excluderea sa din schema de trei termeni a universului cosmic De asemenea, se remarcă constând din a unui număr par de elemente, structura orizontală a K cu izolarea direcțiilor , , , etc Structurile orizontale și verticale ale lui k sunt jucate în miturile și ritualurile corespunzătoare CU Fiecare dintre aceste structuri este asociată cu personaje mitologice specifice sau chiar cu clase întregi ale acestora (cf distribuție mai mult sau mai puțin obișnuită: zei, suflete ale drepților - cer, oameni - pământ, demoni, suflete nedrept - lumea interlopă; animalele sunt distribuite corespunzător: păsări - ungulate - animale htonice, monștri etc P ) K este supus acţiunii legii generale a măsurii, dreptăţii etc (cf învăţătura lui Heraclit sau Anaximandru), încălcări de nivelare ale structurii cosmice De obicei această lege este determină atât K însuși, cât și legătura sa extremă - o persoană, adică acționează ca un principiu subiacent „fizica lui K ” mitologică, pe de o parte, și morala umană, pe de altă parte Spaţiu legea leagă și mai mult universul și omul (macrocosmos și microcosmos) Acest paralelism continuă în versiuni dezvoltate ale cosmologiei filosofice: Platon în Timaeus propune tocmai K ca model un om construit pe același model; el pune aceeaşi măsură la temelia idealului social dispozitiv-stare („Critia”), care reflectă și continuă idealul K Analogia omului și K este facilitată și de faptul că, după Platon, K însuși este o ființă vie, rațională, recipientul minții cosmice, sufletului cosmic și corpului cosmic, creat de demiurgul din în conformitate cu modelul etern și în imitarea minții lumii divine: „În orice altceva (cosmos) deja înainte de apariția timpului a arătat asemănări cu ceea ce afișa, cu excepția unui singur lucru: nu conținea încă în însuși a tuturor ființelor vii cărora trebuia să apară și, în același mod, nu le corespundea natura eternă Dar Dumnezeu a decis să compenseze această lipsă, bătând-o după natură prototip Câte și ce tipuri (de bază) vede mintea într-o ființă vie, același număr și același a considerat necesar să-l efectueze în spațiu” (Ria!, Tish e) Într-un fel, atât Dumnezeu, cât și omul pot acționează ca imagini ale lui K (și invers, K poate fi înțeles ca un model al lui Dumnezeu sau al omului), în ciuda faptului că zeul sau zeii sunt uneori plasați în afara K , pot fi demiurgii săi, iar în alte cazuri - în interiorul K , care le naşte Alături de aceasta, sunt bine cunoscute și alte imagini ale lui K , cf copac mondial, munte mondial O pisică și o bibilică Mozaic din Pompei Napoli, Muzeu național Conceptul de K și descrierea lui în cosmologia mitologică au fost foarte complet și organic asimilate în filozofia naturală timpurie Pe această nouă bază (deși nu este încă pe deplin emancipată de mitologie), conceptul de k a fost dezvoltat în continuare și, deși în general această dezvoltare era deja realizată într-o direcție diferită, în cursul acesteia, convergențe și analogii cu concepte mitologice Este interesant că așa-numitul argument cosmologic pentru existență zeu (printre cei care l-au propus se numără Platon, Aristotel, Toma d'Aquino, R Descartes, G Leibniz, J Locke şi etc ) într-un anumit sens poate fi înțeles ca raționament în cadrul a ceea ce a apărut în interior , mitologie dispută despre diferitele posibilități ale relației dintre Dumnezeu și K În cele din urmă, cu mitologia cosmologia ca una dintre ramurile metafizicii și întregul ciclu al modernului discipline cosmogonice V N Toporov KOSTROMA, în mitologia slavă de est, întruchiparea primăverii și a fertilității în riturile ruseşti „sârme de primăvară” („sârme către K ”) K – o tânără înfășurată în cearșafuri albe, cu stejar o creangă în mâinile ei, însoțită de un dans rotund La o înmormântare rituală, K o întruchipează o efigie de paie a unei femei sau a unui bărbat O efigie este îngropată (arsă, sfâșiată) cu un ritual doliu și râs (cf înmormântarea lui Kostru-bonka, Kupala, Herman, Yarila etc ), dar K a înviat Ritualul era menit să asigure fertilitatea Numele „K” asociat cu limba rusă „foc de tabără”, „foc de tabără” și alte denumiri de scoarță de plante; cf tot cehă kozigoip, „schelet” (în glumă) V I , V T atribute fizice, cf Yarila) sau femei (ucraineană corespunzătoare lui Kostroma, cf Kupala și etc ) * Înmormântarea rituală a lui K a marcat trecerea la ciclul de primăvară Numele „K” legate de ucraineană foc de tabără, „slob”; cf de asemenea etimologia numelui Kostroma V I , V T Pisica Pisicuta Într-o serie de tradiții mitologice, imaginea lui K acționează ca întruchipare a divinului personaje de nivel superior Cea mai veche imagine a unei pisici domestice din Egipt datează din mileniul II î Hr î Hr e , înmormântarea ei – până la capăt - cers secolul al XIV-lea î Hr e (un cimitir de pisici a fost descoperit în Bubastis - centru cultul lor şi Beni Hassan) Zeița Bubastis Baet, asociată cu bucuria și distracția, era de obicei înfățișată sub forma unei femei cu cap de pisică, unul dintre atributele ei este o egida cu cap de pisică Aleatoriu daunele aduse pisicilor dedicate lui Byet, și mai ales uciderea lor, ar putea fi pedepsite cu moartea Pisica Bast este adesea amestecată cu zeițele leoaice Tefnut și Sekhmet (Bayet este uneori înfățișat cu capul unei leoaice), iar mai târziu cu Isis, care dezvăluie legătura dintre imaginea lui K și ideea de regalitate In carte mort „K , luptă la copacul lui Ished (sikimore) din Heliopolis cu șarpele Imi-Ukhenef, acționează ca una dintre ipostazele zeului soare Ra (cf lauda lui Ra în inscripțiile de pe mormintele regilor XIX și XX dinastii: „Ești o pisică mare, răzbunătoarea zeilor”) În alte tradiții (de exemplu, într-o serie de texte mitologice lituaniene), K luptătorul șarpe este inversat în dusman KOSTRUBONKA, în mitologia slavă de est, întruchiparea fertilității În ritualurile de primăvară ucrainene K a înfățișat un om împăiat (cu subliniat Kospgroma Desen de A Mazin Pisică Iranul secolul al -lea Paris, Luvru Byet este zeița egipteană a bucuriei și a distracției Paris, Luvru luptător de șarpe, acționând în unele cazuri sub forma lui K : adversarul lui Perkunas (în special și înainte numai iadul) se poate transforma într-o pisică sau K de costum negru, uneori cu ochii roșii (cf motiv înfrângerea pietrei negre și roșii de către Perkunas) În folclorul și tradiția mitologică letonă un diavol negru cu picioare de vacă, ciocnind de tunete și fulgere, se transformă într-un K negru, încercând să se ascundă lângă o persoană Un luptător cu șerpi, un erou de basm, se poate transforma și în K câștigătorul monstrului, de exemplu, Ivan Popyalov, eroul basmului belarus cu același nume (Afanasiev I, nr ) Motivul transformării eroului în K este cunoscut și în ciclul de povești din slava estică despre Ivan-Koșkin fiu (mai des - Ivan Sucici sau Ivan fiul țăran) În unele dintre aceste povești, K (împreună cu el uneori joacă Kot Kotovich, fratele lui Ivan Tsarevich) poate fi și încarnarea sau asistentul șarpelui și un luptător cu șerpi Ambele funcții sunt combinate în povestea lui Volya Volovich, care după fiecare bătălie cu un șarpe se întâlnește cu „Kotishch, scoate-ți ochii”, amenințăndu-l că îl mănâncă Eroul îl ucide pe K , îl îmbracă se pune pe piele si sub masca lui K intra in ba-be-yaga Opoziţia luptătorului şarpe şi a şarpelui în transformat forma (prin opoziția „pisica și șoarecele”) este larg reprezentată în ritualuri și formele lor degenerate - jocuri pentru copii Motivul transformării lui K într-o persoană și transformarea inversă a unei persoane în K , precum și consecința acesteia - prezența forme care combină elemente de pisică și om, evazivitatea granițelor dintre felin și om, parțial permite explicarea originii numelor folclorice precum Kot Kotofeyich, Kotofey Ivanovich, Kotonailo etc , precum și utilizarea numelor de „pisici” în onomastică În diverse tradiții mitopoetice, motivele omului de știință K Sr Recepție Pușkin această imagine a unei pisici care învață cum să facă foc (Afanasiev I, nr ), un monstruos K -bayun așezat pe stâlp, bătând pe toți oamenii, lăsând să intre un somn irezistibil și povestirea basmelor (Afanasiev II, nr , ), pisici ca recompense pentru serviciul eroului (Afanasiev III, nr ), etc În mitologia inferioară, K acționează ca întruchipare (sau asistent, membru al succesiunii) diavolului, spiritelor rele La Indienii Quechua au o credință despre un diavol felin special, un spirit rău care are vrăjitori împrumuta puterea lor În tradiția japoneză, K a fost privit ca o creatură răuvoitoare cu putere supranaturala Într-o serie de tradiții, îi sunt atribuite trăsături ale vampirismului Dimpotrivă, în China credea în capacitatea sa de a risipi spiritele rele V N Toporov În arta medievală europeană, scena satirică de gen „Bătălia soareci si pisici La început secolul al -lea imaginile lui K capata o nuanta de alegorism politic in randul rusilor Vechi credincioși (K ca imagine satirică a lui Petru I) Asociații de pisici cu forțele răului (o pisică ca atribut al poftei; K ca simbol al Satanei rușinat în scenele vestirii) Asociațiile mitopoetice asociate cu imaginea lui K sunt dezvoltate în literatură (E T A Hoffman, E Poe, Ch Baudelaire, A A Akhmatova, M A Bulgakov) și artele plastice (P Picasso) ale secolelor XIX-XX KOTTRAVAY, în mitologia dravidiană, zeița războiului, a vânătorii, a victoriei Cultul ei a fost răspândit printre triburi de vânătoare și s-au contopit treptat cu cultul lui Durga, soția lui Shiva K se prezintă sub forma o femeie însetată de sânge care stă pe capul unui bivol, acoperită cu piei de elefant și de tigru, cu o sabie în mâini Șerpii și o semilună în păr sunt cu siguranță atribute Shivaite Alături de asta, ea are atributele lui Vishnu - un corp asemănător safirului, o coajă și un disc, așa cum este considerat a fi al lui sora Închinarea era de natură orgiastică, însoțită de sacrificii sângeroase de animale și vătămare corporală autoprovocată IAD KOTHAJI, un arcaș în mitologia coreeană târzie Conform legendei înregistrate în Samguk Yusa, la sfârșitul secolului al IX-lea a fost trimisă o ambasadă din statul coreean Silla în China, care a fost prinsă de o furtună pe insula Cocteau Pentru a calma marea, prințul care conducea ambasada a făcut un sacrificiu spiritul lacului de pe această insulă și a lăsat un arcaș Un bătrân a ieșit din lac la arcaș, s-a dovedit a fi stăpânul subacvatic al mării de vest și a cerut să împuște un călugăr cu un arc, care în fiecare dimineață cobora din ceruri, mormăia vrăji și mânca ficatul și măruntaiele odraslelor stăpânului mării K l-a ucis pe călugăr, care s-a transformat într-o vulpe bătrână, care a expirat imediat În semn de recunoștință față de mare Vladyka i-a oferit drept soție fiicei lui K K a fost de acord cu condiția ca fiica sa să fie înflorită o ramură și dă o navă ambasadei însoțită de doi dragoni Întors în patria sa, K s-a retras din spate ramură sinusală cu flori, care s-a transformat într-o fată care i-a devenit soție În această legendă, vezi o veche poveste zoomorfă despre victoria unui om asupra unei vulpi bătrâne prădătoare, care la sfârșitul epoca a fost atribuită unui arcaș legendar L R Kontsevici Kochamama, în mitologia quechua, zeitatea mării Venerat ca una dintre principalele zeițe Munte indienii, coborând pe coastă, au făcut sacrificii lui K cerând ajutor și salvând vieți S Da S KRAK, în mitologia slavă de vest, un erou genealogic, fondatorul orașului Cracovia Conform legendei, a construit un castel pe muntele Wawel și a ucis un dragon care locuia pe munte și devora oameni și vite Ca și Kei, Krak poate fi considerat ca o continuare a imaginii luptătorului de șerpi în așa-numitul principalul mit al slavului mitologie Potrivit geografilor arabi medievali, Carpații erau numiți „Cracovia munţi " V I , V T KRAN AY (Krahaod), în mitologia greacă, unul dintre primii regi ai Aticii, care a domnit după Kekrop, autohton (născut din pământ) A fost un potop cu el Era căsătorit cu Pediade de Lacedaemon, avea mai multe fiice; pe numele unuia dintre ei, Attida, care a murit de fată, și-a numit țara Attica (Aroiios III , ) K a fost alungat de Amphik-tion (III , ), care a devenit soțul fiicei lui K (Raiz I , ) A T -G KREONT (Kreyuѵ, gen caz - Kreovtod), în mitologia greacă: ) frate al reginei tebane Iocasta; după moartea ambilor fii ai lui Oedip, K ocupă tronul teban și dă ordin ca unul dintre doi frați, Eteocles a fost înmormântat cu toate onorurile, iar trupul celui de-al doilea frate Polynik a fost lăsat nici o înmormântare Când Antigone, în ciuda interdicției, face înmormântarea simbolică a lui Polinika, K o condamnă la moarte și ordonă ca ea să fie închisă într-o peșteră de la marginea orașului Sub influența vorbirii furioase ghicitorul Tiresius, se răzgândește: poruncește să îngroape cadavrul Polinicei în pământ și se îndreaptă spre peștera în care este închisă Antigone, dar întârzie (Antigone s-a spânzurat, iar logodnica cu ea Gemon, fiul lui K , se înjunghie cu o sabie în fața tatălui său) După ce a primit această veste, Eurydice se sinucide, soția K , care pierduse deja un alt fiu, Menekei K este lăsat singur, lovit dezastre pe care el însuși le-a doborât asupra lui cu nerațiunea sa (mitul este cel mai detaliat în „Antigona” de Sofocle); ) regele corint care a dat adăpost lui Iason și Medeea Când Jason vrea să se căsătorească Fiica lui K , Prințesa Glauca, Medea îi trimite în dar o coroană îmbibată de otravă și cenuşă; punându-le pe ele fata moare într-o agonie teribilă, iar K , încercând să smulgă ținuta otrăvită de la fiica ei, moare împreună cu ea (Eig Month - ) V Da CRUCE, în sistemele mitopoetice și religioase, unul dintre cele mai comune simboluri, funcționând adesea ca un simbol al celor mai înalte valori sacre Semnul ritual K ocupă un loc important în simbolismul cercului cultural euro-asiatic, dar cunoscut Semne cu patru membri pe vase din ceramică liniară central-europeană Sfârșitul - începutul mii la n e Bilani și alte așezări (Cehoslovacia) zece și nu numai - în Australia, Oceania, America precolumbiană Spre deosebire de un cerc și un pătrat, ideea principală a cărei, ca semne mitologice, este de a distinge între interne și spațiu exterior, K subliniază ideea de centru și direcțiile principale care duc din centru (din interior spre exterior) Constituirea centrului vizibil în K pune un accent suplimentar pe faptul că este cea mai mare valoare a sistemului, care ierarhizeaza si sacralizeaza intregul spatiu, definind in el linii și direcții de conexiuni și dependențe Puterea sacră maximă a lui K se bazează în acel sacru centru spațial și în acel moment sacru, unde și când K a fost găsit, testat și ridicat K acționează adesea ca un model al unei persoane sau al unei zeități antropomorfe - antropomorfismul lui K iar „cruciformitatea” unei persoane cu brațele întinse este în mod constant jucată în ritual, în folclor (cf ghicitori), în subiecte mitologice și religioase Totodată, K modelează aspectul spiritual: ascensiunea spiritului, aspirația către Dumnezeu, spre eternitate Structura templului [indiferent dacă altarul în partea de est a acestuia sau în centru (ca în biserica San Stefano Rotondo din Roma, secolul al VI-lea, sau în biserici bizantine de același tip) și dacă biserica este rotundă, dreptunghiulară în plan (pătrat) sau conectat rotund-dreptunghiular] se modelează și K ca în verticala sa aspect care reproduce verticala lui K (nivelul celor ce urmează, altarul pe estradă, catapeteasma, ridicat de K , personaje divine în cupolă și pe pânze), și în aspect orizontal, format din intersectia navelor [sau o nava, definita printr-o linie de la intrarea in altar (vest- est)] cu un transept sau chalcidica tăind navele în direcția transversală (ca în vechiul Bazilica Sf Petru din Roma) K actioneaza ca o versiune geometrizata a arborelui lumii cu acelasi două coordonate principale și un sistem de șapte termeni de orientare cosmologică, dar cu o ascuțită idee antropocentrică Este caracteristic că exact K atât structural cât şi cronologic acţionează ca mediastinul dintre arborele lumii (asociat, de regulă, în principal cu zoomorfe imagini) și omul, ca descriere geometrizată a ambelor Cu toate acestea, copacul lumii nu a fost singurul sau chiar sursa primară a imaginii lui K Poate că, la formarea simbolismului complex al lui K a participat motive precum imaginea unui aprins de foc din lemn, semnul solar (razele încrucișate) și schema ham de tauri Eterogenitatea imaginii lui K este confirmată de etimologiile numelui K în diferite tradiții lingvistice; cf , de exemplu, alt grec ataoros;, „cruce” (sub forma literei „T”, instrumentul morții în Roma antică) și în același timp „țăruș”, „stâlp” (cf lat strâmb, „cruce”, de la o rădăcină indo-europeană care înseamnă „curbat”, etc imaginea lui K , aparent, se referă la neolitic, când K începe să apară în diferite foarte îndepărtate unele de altele alte tradiții, devenind din ce în ce mai geometrice; cf exemple ilustrative din Balcani sau a săpăturilor neolitice și calcolitice din Europa Centrală: vase cu semnul K și șarpe motiv (Tangyru, România, î Hr ); semne cu patru membri pe vase din ceramică liniară (Bilani, Cehoslovacia) Se poate presupune că elementele individuale ale acestei figuri au apărut încă de la început Paleoliticul superior În epoca post-neolitică, k devine un simbol aproape universal al unității viață și moarte, atestate într-o varietate de sisteme mitopoetice și religioase (inclusiv variante mistice și forme științifice ale mitologiei), precum și într-o formă degenerată (ornament de zi cu zi, un semn ca atare cu semantică ocazională precum „atenție”, „interzis”, "Stop!" și așa mai departe ) În multe tradiții culturale și istorice, k simbolizează viața, fertilitatea, nemurirea, spiritul și materia în unitatea lor, principiu masculin activ; ideea de prosperitate este asociată cu K , Noroc Acest lucru ne permite să explicăm rolul important pe care K îl joacă în ritual și ritualizat comportament, în magie, medicina populară, divinație, magie, în arta arhaică și în viața de zi cu zi ÎN majoritatea limbilor care fac diferența între genul gramatical, numele pentru K sunt masculine (lat oftat, „cruce” este o excepție - feminin, deși în unele cazuri aparține și genului masculin); în limbi care disting clasele gramaticale (nominale) în funcție de criteriile de rezonabilitate-nerezonabil, activitate-inactivitate, cuvântul pentru K aparține adesea categoriei de nume active (ca în Ket „cruce”), ceea ce duce uneori la interpretarea cuvântului pentru K ca nume animat K se corelează adesea cu falus Totodată, K este corelat și cu imaginea chinului și a morții Și mai presus de toate, el însuși este unealta ei, un instrument de tortură, pasiune, chin și groază (este semnificativ că în construcțiile mitopoetice cercul practic lipsită de această semantică, în ciuda imaginii roții torturii) Dar pe K acceptă nu numai moartea fără grație și rușinoasă (ca criminalii din Roma, cf dezvoltarea ulterioară a vechii idei în „Arborele spânzuraților” de J Callot) Principala mitologie asociată cu K subliniază altceva: o persoană (sau zeitate), agățat de K și întinzându-și brațele pe părțile laterale ale lui K [uneori această schemă este duplicată de o pasăre cu aripile întinse (cf , pe de o parte, imaginea corespunzătoare a arborelui lumii, iar pe de altă parte - porumbel, în care spiritul sfânt a fost întruchipat în simbolismul creștin)], moare astfel încât prin nași chinul și moartea pe cruce pentru a renaște la o viață nouă (veșnică) Această dublă orientare explică o altă idee asociată cu K - alegerea între fericire și nefericire, viață și moarte, prosperitate și declin Aceasta este baza pentru utilizarea lui K în divinație, ca talisman, amuletă, amulete etc K s-au însuşit ca semn personal (cf semnarea cu o cruce de regi sau persoane nobile în Europa medievală) sau ca semn de fel, cercul cuiva [cf rolul excepţional al lui K în heraldică, sfragistică, cifruri și criptografie; cf semn + (plus) la matematică] practicat reproducere repetată To în scopul întăririi şi creşterii stării de bine înconjurat de cruci un nume sacru sau un nume care se bucură de o cinste deosebită Mai des, o cruce sau o sculptură În stânga este o cruce în formă de centru de copac Partea centrală a tripticului bizantin Arbavil Fildeş secolul al XII-lea Paris, Luvru În dreapta este Hristos peste Ierusalim În centrul compoziției este o cruce mare din Lateran pe fundalul lumii un copac care crește din cele patru râuri ale Paradisului în mijlocul Orașului Ceresc Mozaic secolul al V-lea Roma, bazilica San Giovanni in Laterano ba, cusutul este folosit ca talisman [cf gamă largă de fapte din încercuirea crucilor tuturor ieșirilor din casă (ferestre, uși etc ) în practica satului și terminând cu „încrucișarea” gurii la căscat] Impreuna cu acele K - și un semn al morții (cf A A Akhmatova "Și aici casa albă este marcată cu cruci " în comparație cu Obiceiul nativilor americani de a pune cruci pe case pentru a preveni întoarcerea decedatului), unde are rolul lui K în ritul morții (ultima spovedanie, împărtășirea sfintelor daruri), înmormântare, K la mormânt, K ca hieroglifă a morții, ca semn de ștergere, abolire, anulare etc Caracteristică funcţionarea lui K în aceste două sfere opuse rezidă tocmai în sinteza constantă aceste sfere, ducând la un lanț (sau roată) de nașteri și decese, la pătrunderea lor reciprocă una în alta prieten O persoană cu conștiință mitopoetică stă în fața lui K ca înaintea unei răscruce, a unei bifurcări în potecă, unde la stânga - moarte, la dreapta - viață, dar nu știe unde este dreapta și unde este stânga în acea metrică a mitologiei spațiu, care este dat de imaginea lui K Rolul cheie al intersecției este bine cunoscut (cf cheia sub forma lui K ) ca alegere între viață și moarte în basme, epopee eroică, conspirații, comportament cotidian etc (o răscruce este o tranziție de la un tărâm la altul, iar binele și răul încearcă să o controleze: aici venerați pe Iisus Hristos, Hermes, Mercur, Diana Trivia, dar aici este locul de întâlnire al vrăjitoarelor și demonilor şi ultimul adăpost pentru sinucideri lipsiţi de K ) Ideea alegerii „crucii” este reflectată în Evanghelie povestea crucificării lui Iisus Hristos pe K [în tradiția de bază rusă, a existat o identificare completă numele lui K cu numele lui Hristos și cu desemnarea credincioșilor în K și în Hristos (cruce, „cruce” - Hristos - iad (th) yane); cu toate acestea, etimologia științifică susține și că numele rusesc K însuși provine numele lui Hristos, împrumutat din limbile germanice; cf Înalta germană veche Сыгізі, СгІ І;, Кгізі (un alt punct de vedere ridică acest nume K la lat sgih)] Aceasta este direcția de dezvoltare a mitologiei despre Hristos ca persoană K este foarte semnificativă, mai ales că această idee însăși a apărut abia la începutul secolului al VII-lea (Simbolurile creștine timpurii erau mielul, peștele, măgarul, nu K ) Dacă imaginea lui K din această poveste face apel la problemele cosmologice ale arborelui lumii (cf pe scară largă Înălțarea Crucii Fresca din ciclul „Istoria crucii dătătoare de viață” de Piero della Francesca - Arezzo, Biserica San Francesco ideea larg răspândită a lui K ca un copac cruce, care a corelat pe Hristos răstignit cu spânzurarea pe arborele Yggdrasil de Odin, iar K cu arborele vieții și morții; cf „material” cuaternar K : el a fost făcut din patru copaci ai țărilor lumii - cedru, chiparos, măslin și palmier), apoi imaginea lui Hristos este transformată spre sfera istoricului, iar la răsturnarea celor două epoci, K capătă trăsăturile unui temporar și stadial o răscruce, un post de frontieră în evoluția dialogului dintre om și Dumnezeu Exact așa a înțeles chipul lui Hristos pe K de mulți autori creștini (cf tradiția cel mai clar începută Augustin) Trebuie remarcat, totuși, că adesea accentul nu se pune pe alegere ca atare (în legătură cu K ), ci pe rezultatul său pozitiv (viață, fericire, noroc) mier simbolismul lui K în vise şi divinaţii (noroc, victorie, noroc, fericire); valorile numerice ale K (de exemplu, în China, K înseamnă , cruci - sau "generaţie"); semnificații simbolice, emblematice și alte semnificații ale lui k (în China, India, Scandinavia, k - simbolul cerului; printre babilonieni, egipteni, fenicieni K sub forma a doua bucati de lemn, destinate primirea focului - o imagine a vieții viitoare; în Asiria şi Marea Britanie antică, k - emblema productivului putere și eternitate etc ) Informații importante despre K pot fi culese din analiza altor imagini mitologice care apar într-o funcție asemănătoare cu funcția lui K Un interes deosebit în această serie este emblema egipteană antică naștere (generație), viață - ankh („viață”, „prosperitate”, „cel care trăiește”), referindu-se la clasa K În Egipt, ankh-ul era înțeles ca cheia care deschide porțile cunoașterii divine (T- partea figurativă a fost asociată simbolic cu înțelepciunea, iar cercul - cu începutul etern); K conexiune cu o cheie remarcat pentru alte tradiții Într-o perioadă ulterioară, ankh a fost asociat cu imaginea lui Typhon (Set) în lanțuri și, ca atare, a fost atârnată de gâtul pacientului ca o amuletă care revigorează vitalitatea putere; ankh-ul era, de asemenea, atașat de mumii pentru a înfrâna dușmanii și a asigura nemurirea Un alt nume pentru anha - sgih apzaia [i e e „o cruce cu o buclă (cu un ochi)”], el a servit drept emblemă a zeilor egipteni și simbol nemurire Dintre celelalte tipuri de K precreștin, așa-numitul tau-cross, sau sgih sottizza (рШшІаІа), adică transversal sub forma literei T (spânzurătoare) Pentru vechii evrei, el era un simbol Mesia așteptat, mântuire și viață veșnică, a fost folosit ca un talisman ("tav" - a -a scrisoare Alfabetul ebraic, care a devenit obiectul unor mistere de anvergură speculații ice care l-au inclus într-o rețea largă de corespondențe; valoarea numerică a lui „tav” este ) Tradiția asociază crucea tau cu K ridicat de Moise în deșert; cf de asemenea gestul Orantei; pentru cei din vechime Egiptenilor, crucea tau a fost, de asemenea, asociată cu ideea de viață și cu principiile masculine și feminine (inițial era folosita si pentru masurarea nivelului apelor din Nil) Mai târziu, acest K a fost numit creștinii K Sfântul Antonie Sgih sіesizzaia, sau cruce oblică, numită mai târziu K Sf Andrei, des prezent pe monede și stele antice Pe medaliile asiriene, egiptene, persane, etrusce, ceramica, monumente marcate de asa-zisele grecesc K , iar pe tabele antice și unele lucrări artă - K latină, sau sgih ittizza (adică „cu ață”, „scoate în afară crucea”) Clasa K este de asemenea legată zvastică Rolul simbolic al lui k în sistemele mitologice și religioase, în artă și în sfera vieții de zi cu zi nu poate să fie înțeles complet fără a ține cont de imaginile transformate și specializate ale lui K , precum și fără a ține cont figuri iconice mai complexe, care includ K Cf doar câteva exemple: K și cerc - unirea masculină și feminină, unitate și triada; K și mingea (de obicei K pe minge) - puterea supremă, imperiul, triumful spiritualului; K , ancoră, inimă - credință, nădejde, milă; K si porumbel – toamna K duh sfânt; K de la trăsnet - o emblemă sacră, care se află în mâinile idolilor chinezi şi simbolizând puterea divină a adevăratei învăţături, triumfătoare asupra învăţăturilor false şi iluzii lumești; K cu un văl - corespunde șederii lui Hristos în mormânt (în Sumer pe Altarele și mormintele erau acoperite cu un văl în memoria zeului soarelui care a coborât în subteran regat); Jerusalem K - devotament (c R K ca semn de credință și fidelitate în context contrastarea dintre credincioșii „credincioși” și necredincioșii „necredincioși”); K cu grinzi egale - racord masculin și feminin, vertical și orizontal, principii pozitive și negative, emblema lui Hekate ca zeiță a răscrucelor de drumuri etc V N Toporov KREUSA (Krgogyua), în mitologia greacă: ) fiica regelui atenian Erehtheus Casatorit cu tesalianul Xuthus, K va naște doi fii: Ahea și Iona După moartea tatălui său, primele domnii în Tesalia, al doilea în Peloponezul de Nord, apoi vine în ajutorul atenienilor într-unul dintre războaie și în semn de recunoștință pentru aceasta primeşte tronul regal la Atena (Aroiios I , ; Raiz VII , - ) În tragedia lui Euripide „Ion” este prezentată o altă versiune, conform căreia K a luat stăpânire într-una dintre peșterile de pe versantul acropolei ateniene Apollo; necăsătorit K a fost nevoit să abandoneze copilul născut Iona în această peșteră Mai tarziu de mulți ani, fiind deja soția lui Xuthus, K își găsește un fiu; ) fiica lui Priam și a lui Hecuba, soția lui Enea Timp de noapte capturarea Troiei K dispare în mod misterios din mulțimea troienilor care îl însoțeau pe Enea Când o aruncă a căuta, îi apare fantoma lui K , prevestind rătăciri îndepărtate în căutarea unei noi patrii (Ver§ Aep II - ) Dispariția lui K face posibilă în viitor căsătoria lui Enea cu italianul prințesa Lavinia; ) fiica regelui corint Creon, mireasa lui Iason ( s yu Eig Mesi ); În altele surse, se numește Glavka V Da Krivi, în mitologia slavă de est, strămoșul tribului Krivichi (хрі | Zіtag | VOі în eseu Împăratul bizantin secolul al X-lea Constantin Porphyrogenitus) Numele Krivichi este similar cu denumirea ruși (kgіеѵізкз, кгіеѵз) și Rusia (Кгіеѵііа) în limba letonă Legătura numelui K cu desemnarea celor strâmb și stâng (cf numele grecesc Laiy, litere, „stânga”), precum și cu numele lituanian marele preot din Kriva; stânga, strâmbă etc caracterizează personajele pământești, spre deosebire de zei cerești (cf Adevărul în cer și Krivda pe pământ) V I , V T KRIVE, numele marelui preot printre popoarele baltice, revenind la cele mitologizate întemeietor al tradiţiei preoţeşti Deja I Dusburg și Nikolaus von Eroshin (secolul al XIV-lea) raportează informații despre primul preot prusac K (Sgіlѵe), care locuiește în sanctuarul întreg prusac Ro-mov și este venerat ca papă Simbolul material al lui K este un club strâmb; cultul pe care îl înfăptuiește este asociat cu focul și stejar sacru la Romov Mai multe informații despre K (kіpѵаI, kіpѵаісіo) - de la S Grunau și alții autori ai secolului al XVI-lea În descrierile lor ale erei mitologice printre prusaci sunt menționați frații Videvut și Bruten Bruten a luat titlul de Sgu\vo Sugdvaіio și a ridicat o locuință în Rikoito pentru zeii Pa-tolsa, Potrimps, Perkuns (Perkunas) și pentru mine „Bătrânul” Patols și Potrimps - două zeități gemene - au fost înfățișate pe un stejar sacru din Romov (cf venerația lui Roman gemeni - fondatorii orașului în legătură cu Іісіс Kitіпіііз, „arborele Romei”) Prusacii în multe locuri au fost înălțați stâlpi cu imaginea lui Videvut și Bruten, care erau venerați ca zei In aceea context caracterizat prin prezența a doi zei gemeni (mai mare și mai mic), doi frați, unul dintre care conducătorul și un alt preot cu titlul de Krive-Krivaitis, doi stâlpi înfățișând acești frați, etc , se poate presupune că Krive-Krivaitis a desemnat inițial ambii frați (în mod caracteristic formațiune diminutivă Kgіv-аіі - ca denumire a fratelui mai mic, similar cuplului roman: Keggschz - Cotyus, Rem și Romulus, sau Xzag osetic - Xzoerb-oe^, cf alte mituri gemene) Acest nume cunoscute surselor vechi despre mitologia lituaniană Krive-Krivaitis este descris ca un preot Perkūnas în sanctuarul situat în valea Shvintorog din Vilnius; a sacrificat lui Dumnezeu animale (Grunau relatează și despre jertfa lui K o capră) Legendă fondatoare mai târziu Vilnius raportează că Marele Preot din Krive-Krivaitis este tatăl lui Lizdeiko, care l-a plantat în copilărie prințului Gediminas, care l-a văzut pe băiat plângând într-un cuib de vultur Lizdeiko însuși a devenit Kri-ve-Krivaitis și strămoșul familiei Radziwill El a interpretat visul a visat pe Gediminas, prevestind întemeierea Vilniusului Combinația de motive „a aruncat băiat înăuntru un cuib de vultur” și „darul divinației” sunt o trăsătură consecventă a miturilor despre educația șamanilor (cf Mitologia șamanului) Adesea, un frate care a devenit șaman se dovedește a fi un învins, ceea ce indică și el pe tema gemenilor, asumată în legătură cu imaginea lui Krive-Krivaitis Reconstrucția duce la postularea plauzibilă a unei perechi gemene Kgіv- și Kgіvаіi- La fel ca la Roma mai mult numele scurt desemna ambii frați: Keshi în sensul lui Remus și Romulus, în tradiția baltică s-a acordat preferință tulpinii Kgіv-, de unde provine denumirea neutră a marelui preot Și mai semnificativ este că, după numele eroului fondator, unul dintre gemeni, orașul își primește Nume mier Kosha, Roma, sub Kotiіiz și Kriva sub numele Crooked city, Kggulvo^ogoy, Sigvit saz-Іgit in Vilnius (partea antică a orașului) Astfel, K (lit Kgіѵe) acționează nu numai ca fondator tradiție rituală, dar și, foarte posibil, ca fondator al unei străvechi așezări care a precedat Vilnius istoric Ce s-a spus despre Kriva-Krivaitis și originile sale gemene, precum și profund ideea de gemeni înrădăcinată în tradiția baltică, manifestată în mitologie și folclor, în ornamente, decorațiuni, ustensile, detalii de casă, structuri rituale și chiar în simboluri vegetative (vezi Yumis, mitologia baltică), ne permite să concluzionam că numele perechei Kgіѵe-Kgіѵаіііз reflectă imaginea geamănă existentă cândva Este semnificativ faptul că numele preotului (lituanian Кгіѵіз, Кгіѵе, kgіѵаШз; kgіѵаііе, preoteasa-asistenta Krive-Krivaitis) se coreleaza cu numele sau atributul principal - un băț curbat, un toiag, o baghetă etc , cf litas, kgeіѵaz „curbă”, „oblică”) Faptul că K face parte dintr-un cuplu de gemeni explică și el semantica numelui, deoarece gemenii din mituri se opun unul altuia pe motive similare: drept - curbat, dreapta - stânga Dat fiind faptul că adesea unul dintre gemeni este primul muritor în această tradiție, un simbol al legăturii dintre tradiție și colectiv cu țara natală, iar al doilea geamăn - fondator al dreptului religios și fondator al ritualului, se cuvine să speculăm despre posibil reflectarea acestei scheme în ambele cicluri de legende despre întemeierea Vilniusului: Shvintorog sau K - ca primul care a murit, iar Krivaitis ca mare preot, inițiatorul ritualului Este posibil ca o astfel de schemă dublă presupunea o topografică corespunzătoare (de exemplu, în legătură cu Vilnius: Valea Shvintorog și Muntele Gediminas - Orașul strâmb) și social (echipă princiară, funcție militară - preoție, ritual magic funcţie) diferenţiere V V Ivanov, V N Toporov Kriemhild, vezi Gudrun KRISHANU (altul-Ind Kgzapi-, din kgza-, „subțire”, „haggard”; o analiză mai precisă este dificilă), în vedic mi- arcaș de fologie, aparent ostil zeilor Singurul mit în care este implicat K este cunoscut într-un foarte versiune incompletă (РВIV ; Ait -br III ), deși, fără îndoială, făcea parte din nucleul antic Mituri indo-iraniene despre soma-haom Odată, o plantă de somn a crescut pe cer Vultur, în ciuda unei sute de fier cetățile care o păzeau, au zburat în sus, au smuls tulpina somei și, depășind vânturile și înmulțindu-și forță, a zburat înapoi Când vulturul s-a repezit din cer, trăgătorul „cu gândire rapidă” K a coborât coarda arcului arc, dar săgeata a lovit doar o penă de muscă a vulturului Vulturul a livrat planta în siguranță la Indra, din care se prepara băutura nemuririi Brahmanii povestesc această poveste cu o serie de detalii ÎN în special, dintr-o pană de vultur (sau gheară) lovită de K , a crescut pe pământ un copac parna (sabie lată) sau Shalyaka, care a dobândit o sacralitate deosebită în legătură cu ritualul în care a jucat un rol important LA chemați împreună cu Rudra și alți trăgători; Ashwin-ii îl ajută; uneori K este denumit Gandharva (Taitt -Aranyaka I , ) Numele K este inseparabil de Avesta Krzapiz, numele unui lider asociat cu haoma complot cea mai apropiată paralelă, care reflectă mitul comun indo-iranian, este povestea avestană a săgeții Kersaspy Mitul lui K însuși aparține numărului de scheme tipologic răspândite în diverse tradiţii mitologice şi folclorice V T KRISHNA (Ind antic kgzpa, litere, „negru”, „întunecat”, „albastru închis”), în mitologia indiană, fiul Vasudeva și Deva-ki, un avatar al lui Vishnu Imaginea lui K este ambiguă; aparent, a fuzionat diverse prototipuri mitologice și poate chiar istorice Se presupune că „negrul” lui K - dovezi ale originii dravidiene a Indiei de Sud a imaginii sale Culoarea corpului lui K este albastru închis sau liliac închis (mai rar este descris ca fiind complet negru, verde închis sau maro închis) și este comparată cu culoarea unui nor de ploaie care poartă eliberarea Krishna ridică Muntele Govardhana Gresie roșie in Mathura de la căldura mortală Prin natură, K este în primul rând un protector, un eliberator Dar pentru indian cuvântul „Krishna”, „Negru”, există și ceva neplăcut, sinistru; același nume este (în Vede și mai târziu) diverși demoni asura În mitologia jainilor și a budiștilor, K este o figură negativă (între budiști, capul demonilor negri, dușmanii lui Buddha) În mitologia hindusă, sunt explicate proprietățile malefice ale lui K referiri la incomprehensibilitatea naturii lui Dumnezeu, insubordonarea lui față de normele umane și, de regulă, retrogradat pe plan secund sau regândit Cea mai veche mențiune despre K , fiul lui Devaki, este în Chandogya Upanishad (III , ), unde este student Mentorul lui Ghora Angirasa Cu toate acestea, nu este clar dacă acesta este același K , ale cărui fapte sunt descrise în Mahabharata, Harivansha și Puranas În Mahabharata, K acționează în primul rând ca războinic și politician, un aliat al pandalor, înțelept, curajos, dar uneori perfid în a face față dușmanilor În „Bhagavad- gita" inclusă în poemul plug-in "Mahabharata", K - conducătorul de care Arjuna - înainte de bătălia de pe Kurukshetra se manifestă ca zeitatea supremă (Vishnu) și expune doctrina religioasă și filozofică, a primit (în diverse interpretări) o mare popularitate în India, iar mai târziu dincolo de granițele acesteia ÎN lista tradițională de zece avatare a lui Vishnu K s-a clasat pe locul opt Dar uneori (de exemplu, în „Gita-govinda” Jayadeva) K este considerat mai mult decât un avatar - o manifestare completă a lui Vishnu și locul său în cele zece avatare ocupat de Balarama Bhagavata Purana numește douăzeci și doi de avatare ai lui Vishnu, inclusiv K (al douăzecilea) și Balarama (al nouăsprezecelea) În Bhagavata-pu-rana (și, de asemenea, în Vishnu Purana, în mai multe târzii Brahmavaivarta Purana și în alte Purana) conţine o prezentare a „biografiei” lui K cu explicaţii teologice In oras Mathura a fost condusă de regele nedrept Kansa Pentru a scăpa de pământul de el, Vishnu decide să se nască în formă umană Kansa aude o profeție că va muri din mâinile celui de-al optulea fiu al vărului său sora lui Devaki și ucide toți fiii născuți ei din Vasudeva Doar al șaptelea fiu este mântuit Balarama, iar al optulea fiu, K, de îndată ce s-a născut, Vasudeva reușește ca prin minune să facă contrabandă la de cealaltă parte a Yamuna, unde este crescut în familia ciobanului Nanda și a soției sale Yasoda Kansa, învățând despre dispariția unui nou-născut, ordonă uciderea tuturor bebelușilor din Mathura Copilăria K , farsele lui (furt de ulei de la Yashoda, haine de la ciobanele care fac baie etc ) și exploatații (uciderea demonilor, pe care trimite Kansa, înghițind flăcările unui incendiu de pădure și salvând vaci și păstori de el, biruință asupra stăpânul șarpelui Kaliya; ridicând muntele Govardhana deasupra capetelor pentru a adăposti păstorii de ploaie, păstorile și vitele lor etc ) sunt teme preferate ale poeziei indiene O temă și mai populară este dragostea păstorițe către flăcăul K Auzind flautul ciobanului K , ciobanii, lăsându-și soții și treburile casnice, aleargă la el și dansează cu el în extaz pe malurile Yamunei Păstorile și atracția lor față de K sunt interpretate de hinduși ca un simbol al sufletelor umane care se străduiesc să se contopească cu Dumnezeu Dar Dumnezeu este evaziv și de neatins: în cele din urmă În cele din urmă, K le lasă pe ciobane să-și îndeplinească datoria - să-l omoare pe Kansu Uciderea tiranului se termină tineretul K Din cioban, se transformă într-un războinic și politician: restabilește puterea corectă în Mathura și protejează orașul de demonii care îl răzbună pe Kansu În același timp, K transferă toți locuitorii din Mat- Khuras - Yadavas la Dvaraka, un oraș nou, care, la ordinele sale, este construit într-o singură noapte Făcând exploatări ulterioare, K dobândește mai întâi opt soții (prima dintre ele este Rukmini), apoi alte neveste Deținând capacitatea miraculoasă de a rămâne cu toate soțiile în același timp, K produce numeroși descendenți După bătălia de la Kurukshetra, care completează cercul treburilor pământești, K Vishnu, K , hotărând să se întoarcă în sferele divine, el distruge mai întâi întreg orașul Yadava, apoi el însuși moare din cauza săgețile unui vânător care l-a confundat cu o căprioară În cultura indiană medievală, imaginea lui K iubitul a câștigat cea mai mare popularitate (în același timp una dintre păstorile, Radha, a venit în prim-plan, deși în unele secte și regiuni din India dominat de cultul lui Rukmini) În poezie și pictură, această imagine a primit diverse interpretări: și religios-alegoric, și destul de lumesc, - granițele între care uneori este foarte greu de stabilit În secolele al XIX-lea și al XX-lea au încercat unii autori indieni, influenţaţi de cultura europeană „clară” imaginea lui K din erotism și-l prezintă pe K ca model de om politic, de stat (Bonkimchondro Chottopaddhai în tratatul „Viața lui Krishna”; Ayodhya-sinh Upadhyay Haryaudh în poem „Iubit într-un pământ străin”) Asemănarea unor puncte din mitul lui K şi din tradiţiile vieţii lui Iisus Hristos, precum și proximitatea fonetică a numelor ("Krishna", într-o altă pronunție "Kristna", "Hristos") a dat motive unor cercetători să vadă în K o imagine modificată a lui Hristos, odată adus în India de triburile nomade Cu toate acestea, această ipoteză nu a fost confirmată în niciun fel cu seriozitate S D Argint Furtul de haine de către Krishna Miniatură secolul al -lea Kangra Dansul lui Krishna cu goni Miniatură secolul al -lea Basoli În partea de sus a miniaturii: Brahma, lângă el se află Shiva pe Nandina (stânga) și Indra pe un elefant (dreapta) KRONOS =II=II=II=II=II=II=II=|b=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=| = II=II=| B=II=II=II=II= Copilul Krishna furând unt Miniatură — Kangra Victoria lui Krishna asupra șarpelui Kaliya Miniatură secolul al -lea Kangra KRONOS, Kron (Krovod), în mitologia greacă, unul dintre titani, fiul lui Uranus și Gaia La sfatul lui mama l-a tăiat pe Uranus cu o seceră pentru a-i opri fertilitatea nesfârșită (Nez Tyeo^ - ) După ce a domnit în locul tatălui său, K și-a luat-o de soție pe sora sa Rea Conform predicției Gaiei, trebuia să facă priva propriul său fiu de putere, prin urmare, de îndată ce Rhea a avut copii, K i-a înghițit imediat, dorind să evite îndeplinirea predicţiei Cu toate acestea, Rhea l-a înșelat pe K , plasându-l în locul fiului ei cel mic Piatra înfășată a lui Zeus, care a fost înghițită de K Zeus a fost hrănit în secret într-o peșteră din Creta ( - ) După ce s-a maturizat, el, la sfatul soției sale, Metis, l-a drogat pe K cu o băutură magică, datorită căreia K a vărsat în lume pe fraţii şi surorile lui Zeus (Aroiios I , ) Sub conducerea lui Zeus, copiii lui K au declarat războiul cu titani, care a durat zece ani Titanii învinși, împreună cu K , au fost aruncați în tartru și erau acolo sub custodia celor cu o sută de arme, scoși din Tartar de către Zeus (Nez Tyeo ^ - ) Printre copii K se distinge prin fiul său de nimfa Filira - înțeleptul centaur Chiron Conform tradiţiei orfice Gaia îi dă lui Kronos o piatră înfășată în înfășări Relief de marmură romană Dintr-un original grecesc, Ser secolul al IV-lea î Hr e Roma, Muzeele Capitoline K se împacă cu Zeus și stăpânește pe insulele fericiților, de unde și conceptul de domnie a lui K ca un timp fericit și fertil Etimologia populară a adus numele K mai aproape de numele vremii - Chronos (Chrovod) În mitologia romană, K este cunoscut sub numele de Saturn, care a fost perceput ca simbol al timpului inexorabil K au fost dedicate festivităților Cronia, la Roma - Saturnalia, în timp în care stăpânii și servitorii și-au schimbat îndatoririle și a domnit distracția neîngrădită tip carnaval A F Losev KRON PALI, în mitologia khmeră (Kampuchea) spiritul care a creat pământul și îl susține Uneori asta reprezentat de un crocodil Khmerii îl amestecă cu Cenușa lui Thorni - personificarea feminină a pământului, cu Dust Phumom - personificarea masculină a suprafeței pământului sau chiar Dust Pisnokar - constructor divin, cu K P preluandu-le functiile Se credea că K P succesiunea anotimpurilor agricole, construirea cu succes a caselor și canalelor K P dedicat ritualuri asociate cu alegerea locației locuințelor, templelor, canalelor I Ch CERCUL, unul dintre cele mai comune elemente ale simbolismului mitopoetic al eterogenului originea și sensul, dar cel mai adesea exprimând ideea de unitate, infinitate și completitudine, perfectiunea suprema K ca o figură formată dintr-o linie curbă regulată fără început sau sfârșit (cf imagini teriomorfe ale unui șarpe, a unui pește, a unui dragon care își înghite propria coadă), este orientată în oricare dintre punctele sale spre un centru invizibil K acționează ca o proiecție universală a mingii, recunoscut ca corp ideal atât în tradiția mitopoetică, cât și în cea științifico-filosofică [cf idei Xenofan pe minge ca imagine a unității limitării și infinitului și asupra sfericității zeității (vezi Diogenes Laertes IX )] K limitează spațiul interior finit, dar mișcarea circulară, formând acest spațiu potential infinit Deci, în multe tradiții, cosmosul este reprezentat tocmai ca o minge (grafic K ) sau variantele sale mai mult sau mai puțin obiectivate (ou, broasca testoasă, disc etc ), înconjurate de haos neorganizat Această idee s-a reflectat și în științifice timpurii puternic mitologizați și variante filozofice [cf Doctrina pitagoreică a zece sfere cu un singur centru (foc), în jur pe care pământul se rotește și el după K ] Uneori această modelare prin K este combinată cu modelarea cu un pătrat În planul temporal, ideea lui K găsește o întruchipare și mai completă În numeroase mitologice intrigi și motive, în ideile de zi cu zi și obiceiurile corespunzătoare în limba însăși (cf ora rusă de la *termen-verb- „ceea ce se rotește revine”) reflecta conceptul ciclic al timpului (cf Calendar, Ciclicitate) Mișcarea circulară zilnică și anuală a soarelui leagă ciclicitatea timpul cu ciclicitatea spațiului, care deja s-a reflectat mai târziu în structură structuri megalitice asociate cu relatarea astronomică a timpului (cf cromlechs), sau așa-numitele calendare „rotunde”, în hieroglifice și alte moduri simbolice de desemnare a timpului sau elementele sale individuale prin figura K Toate aceste idei motivează nu Chronos Sculptură de F Günther BINE - , München, Muzeul Național Bavarez Cercul magic tibetan, care protejează de spiritele rele Desen pe mătase doar o imagine tipologic frecventă a cosmosului sub forma unui K (sau a unei mingi), dar și o imagine metonimică a principalului zeități în aceeași formă Desigur, soarele acționează cel mai adesea ca o astfel de zeitate, simbolizat de K și pe baza formei sale, și datorită caracterului circular al lui zilnic și anual mișcări (cf coroana în formă de disc a lui Ra, discul înaripat al lui Aton, carul solar al lui Apollo și, de asemenea, imaginea ochiului solar sub forma K ) Schema arborelui lumii și variantele apropiate de acesta în mod repetat subliniază ideea lui K , deseori înmulțind-o În primul rând